खेखक की अन्य कृतियाँ 


गांधी : परिवार और समाज 
गांधी : शिक्षा और समाज 
गांधी : स्तरण और समाज 
गांधी : ग्राम और समाज 


समाजशास्त्रीय विश्वकोप 

[3० प्र० सरकार द्वारा पुरस्कृत ] 
सामाजिक विवारों का इतिहास 
[3० प्र सरकार द्वारा पुरस्कृत] 


समाज और अपराध 
[३० प्र० सरकार द्वारा पुरस्कृत ] 


समाजश्ञास्त्र की विवेचता 
[3० प्र० सरकार द्वारा पुरस्कृत] 


सामाजिक प्रवैगिकी 
[3० प्र० सरकार द्वारा पुरस्ढत) 


समाजशास्त्र के मूलाघार 
भआरतीय संस्कृति और समाज 
पाविरिक समाजजश्ास्त्र 
ग्रामीण समाजसास्त्र 
आरतीय समाजसास्त्र 


समाजगास्त्र-संसद ० पी.रोड ८ कानपुर 
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तठीव रुपये पचास पैसे 


पुस्तक : गांधी : धर्म और समाज 

लेखक : शम्मूरत्न त्रिपाठी 

अकाश: माजशास्त्र-संसद, .पी. रोड, कानपुर 
मुदक : विवेक प्रेस, कानपुर 








प्राव्लकंधूलू 


मेरे मत से गांषो जी अंध्रठः राजनीतिज थे, विधेषत: धर्मे-तत्व-चिन्तक 
थे और सर्वोध्तः वैज्ञानिक सामाजिक विद्ारक ये ॥ परिरियतियों के: ढएरण 
हाहूँ राजनीति को अंगीकार करना पड़ा था; परम्परा और ससकारों के 
प्रभाद से वह घाविक हुए ये; किम्दु मूल दृतति उनकी वैज्ञानिक थी; स्वशाव 
उनका रात्यन्योधक था और अभिरुचि उतकी समाज में दो । 


हॉधी जी ने विशुद्ध समाज-वैशानिक के रूप में ही धर्म पर विचार 
किया। उन्होंने विश्व के प्रमुख धर्मों का सूदम और तटस्थ पर्यवेक्षण-परीक्षण 
हवा अाकलन-अतुशीलन करके सा्वमोम और सावकालिक धरय-तियम 
उदपाटित बिए । उनके निष्कर्ष प्रश्येक घमें और प्रश्येक समाज के लिए 
स्पयहाये हैं। संसार के अनेक वेशानिकों का मत है कि गांघी जी के छिद्धान्तों 
के स्यवह्दार से धामिक संधपें ओर विग्रह का उन्मूलन धम्मव है तथा सावंभौम 
सामाजिक एवठा और दागन्ति भो दगप है । 


गांधी जो के विचार,से धर्म एड रामशणिक हप्द (8००७) (३७) है- 
बह एमाज को उपलब्धि है ओर इसका लद्य सशिलिप्ट सामाजिक जीवत है। 
यह पारणोकिक उद्देश्यों को उपलब्धि का माध्यम नहीं है, अरि धमाज-सेदा 
हा दर्शन है हथा सामाजिक संरचना के नियर्मों का निकाय है 4 


सामाजिक णोवत के बादिक, एश्मोतिक, सांरृतित, मेतिक आदि 
छतैर पद हैं। गांघी थी के घामिक परिश्ेध्य में समाज के इन समरद पक्षों का 
शमाहार है; पर्मं इन सबको छाषारभ्रूमि है दा धर्म के भी बटुमुथो बाय है, 
जिनमें सामाजिस्ता के तत््द शा निहिंत होता अनिवाय धागम्यपता है। इस 
प्रपाए थोद्दो डो के अनु पार सायाजिशता से रहित घर्मं ओर धाविवठा से 


सै दिदोग समा उशत्त जौदग प्रधाश्ी और एतिशौल-सरडदाएमर स्यवरपषा को 
जर्म गहों दे सरहा है । 


दत्नम्तंतडा 55647०89 है रथाड्राप्न 
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तीव रुपये पचास वैसे 


पुस्तक : गांधी : धर्म और समाज 

लेखक : शम्मूरत्न त्रिपाठी 

प्रकाशक, : समाजझास्त्र-संसद, .प्री. रोड, कानपुर 
मुदक : विवेक प्रेस, कानपुर 





प्राक्कध्हू 

भरे मत से गांघों जी अंधठः राजनीतिक्ञ थे, विशेषत: धर्भ-तरद -चिन्तक 
थे भर सर्वाधतः वैशानिक सामाजिक विचारक ये । परिस्थितियों के कारण 
उन्हें राजनीति को अंगीकार करना पड़ा था; परम्पपा ओर ससकारों के 


प्रभाव से वह धामिक हुए थे; किन्तु मूल वृत्ति उनकी वैशानिक थो; रवभाव 
उपका रात्य-शोषक था और अभिष्टबि उसकी सप्ाज में थो । 





गांघी जो ते विधुद्ध समाज-बैशानिक के रूप में ही धर्म पर विचार 
किया । उन्होंने विश्व के प्रमुख तर्मो का सूढम और तटरुच पर्यवेक्षण-परीक्षण 
त्तपा आाकलत-अनुशौलन करके सादंभोम ओर सावंकालिक सत्य-तियम 
छद्घादित किए । उनके निष्कये प्रस्पेक थर्म और प्रस्येक समाज के लिए 
ध्यवहायं हैं। संसार के अनेक वैशानिकों का मत है कि गांपी जी के पिद्धास्तों 
के ध्यवह्वार से घामिक संघर्ष और दिप्रह का उन्मूलन सम्भव है तया सावंभोम 
सामाजिक एकता और धान्ति भी दषय है । 


शाँपी जो के दिचार.से घ॒र्भ एफ छापाजिक दप्प (5009) 9८) है 
यह समाज को उपलब्पि है भोर इसहा लद्प सशिलिप्ट सामाजिक जीवन है। 
पह पारलोकिइ उद्देश्यों को उपलब्धि का माध्यम महों है, अपितु समाज-ोवा 
का देन है तथा सामाशिक संरंधना के नियमों का निदाय है । 


सामाजिक जोवन के अधिक, राश्योविक, सारहठिद, मेतिष्न आदि 
अनेरु पश है। गोघो थ्रो के घामिक परिप्रेक्ष्य में समाज के इत समस्त पर्चों का 
सयाहार है; पर्म इत सदको बाषारभूमि है दा धर्म के भी बहुटुखो ढाय हैं, 
डिनर्में झामाणिकता ये तत्व का निहित होता अनिदाय अआवध्यव ता है। इस 
प्रपर दाषों जो के धनुपार छामाजिश्ता एऐ रहित धर्म ओर धामिवरष्ठा से 
,पै दिहोव छपाश उदत्त जौव॒त प्रधाली और यटिष्ौहनसरं गातमक ब्यदरपा को 
अग्म महीं दे सरता है ३ 


(बहती 5गस7गहज़ णी फिथहुंमा 
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तीव रुपये पचास पैसे 


पुस्तक : गांधी : घर्मं और समाज 

लेखक : शम्भ्रत्न त्रिपाठी 

प्रकाशक .: समाजश्चास्त्र-संसद, .पी. रोड, कान५र . 
सुदकू : विबेक प्रेस, कानपुर ;; 


भारतीय संस्कृति के विशिष्ट स्यारुपाता, आधुनिक युग के अमर काब्य-शिल्पो 
राष्ट्र के श्रप्रतिम उद्बोषक-चेतक 
मान्यवर डॉ० रामघारी सिंह “दिनकर” डी. लिए. 
[उपकुलप्रति, भागलपुर विश्दविद्यालय ] 
को 
साइर 
समिति 


यह कटुना अनुचित महीं है कि समकाशीयद विनाशोस्मुख समाज 
गुरक्षा और निरर्मि-के लिये ऐसे ही सामाजिक-धामिक ध्यवद्वार-द्श 
अनिवाये आवश्यकता है । 


इस पुस्तक में, गांधी जी के इसी धामिए परिशेदय का समाजथाह 
अनुशीरून करने का प्रारम्भिक प्रयास किया गया है। आशा है। गांदी जी 
धर्म की वैज्ञानिक-साम/जिक अवधारणा के अनुश्नोलन में यह पुस्तक |] 
सीमा तक अवश्य सहायक द्ोगी । 


वर्वोदिय-सपाज-विज्ञानमाला' के प्रणयन में, मेरे अनेक अग्रजों, 
और ट्वितिषियों का सहयोग प्राप्त हुआ है । छिप रूप से सागर विश्वविद 
के हिस्दी-विम'ग के अध्यक्ष ठया कला संकाय के तिदेशक मआाघायँ-प्रवर 
नहददुलारे वाजपेयी, भागलपुर विश्वविद्यालय के उपहुलपरठि तथा राष्ट्रकवि 
रामघारी सिह “दितकर', भूतपूर्व श्यायाधीश तथा राष्ट्रीय कंपाकार 
अतापतारायण जी श्रीवास्तव, समीक्षक् डा० जगदीशनारायण तिप्राठी एम 
पो-एच०डी०, समालोचक डा» प्रतापर्सिह चौहाम एम०ए०, पी-एच-डी ०, 8 
छेखक और मेता श्री नरेशचन्द्र चतुर्वेदी, 'रामराज्य'-सम्पादक श्री रामनाय 
कवि-कचाकार श्री समाशंकर, साटकका र-उपस्यासकार श्रीवाल्मीकि विपाठी 
ने प्रकाशन-पूर्व इसके अनेक अंश देख-सुनकर इसके प्रकाशन के लिए मुझे 
रूप से प्रेरित करिया। मेरे अनस्य मित्र थी रामकुमार भिश्न, मनुश झी के: 
. नाथ त्रिपाडी धास्त्री, पत्नी श्रीमती तारा विपाठी ने इसके प्रकाशत में 
शवि ली है। सुपरिचित लेखक श्री दाजुष्वलाल शुकत् ने प्रूफ-संोषत में 
यता दी है। गांधी विचार-केस्द्र के संचालक श्री विवयकुमाद अवस्थी ने * 
साहित्य-सम्बन्धी अनेक पुस्तकें प्रदान करके मेरे कार्य को सर दिया 
इन समस्त महानुभावों का मैं द्वृदय से आमारी हूँ । 


समाजस्यास्त्र-संसद, 


गांघी-जयस्ती १६६४, ः 
शम्भ्रत्न प्रिप 
_>«्ूपी ० रोड, कानपुर । री 


भारतोय संस्कृति के विशिष्ट व्याह्याठां, आधुनिक युग के अमर काश्य-शिल्पो 
राष्ट्र के अप्रतिम उद्दोधषक-चेतक 
मान्ययर डॉ० रामघारी घिह 'दिनकर' डी. ल्िटू- 
(उपकुलपति, भागलपुर विश्वविद्यालय ] 
को 
सादर 
समतित 
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गांधी : धर्म और 
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१. प्रारम्भिक 
३. नेतिकता क्‍या है ? 
३. नीतिघर्म और घर्म नीति 


[५] यांधी : धर्म ओर व्यक्तित्व 
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३- व्यक्तित्व की महत्ता 
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२. संस्कृति क्‍या है ? 
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[&] गांधी : धर्म और अर्थ 
१. प्रारम्भिक 


२. अर्थ और धर्म-पालन 
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गांधी : धामिक परिभेक्ष्य का निर्माण 


३. प्रारस्मिश 


दापी जी बे ब्यतिर्व थे अनेर पक्षी बी भर्षा बी जाती है। 
पे सरजीतिश, तिक्षाधारत्री, गमाज-सुपा रर, अर्थ शारत्री, दार्भ- 
तप, प्रा दिर विविश्गर भादि अनेक दिशेषों से विभूदित दिया 
जाता है। विशु, उनके विशट-स्यत्तिस्य बे इस विभिन्न पष्तो था 
झुगो बा भ्रर शाधार था पप + धर्म ही उनरी बहुमुती वियामों 
के) घहुराधित विदा ६९० था उन शटण दिभ्वात था हि 
घमे दे दिता रीवत और शंसार शग्भब सही है। बह बरे ये हि 
जो अपते दो शरीतत चोदिषयरते हैं, दे भी पामिर होते है। 
श , धापी जी को प्रुरत्र छाविर बहता उदिष्टी है। 

हासऐी शी इरथेप्राथ ध्यत्ति आशाप दें, वि्तु उषा धर्म 
हारशाघाएय ब अर्धाएएा दे झअपृत्य होती दा। पति ऋपने 
अप्दशत, चिन्चत शोर डनुभद दे आहार पर धमे दा गर्चा ।इरप 
[दिए दिशा दा, शिएशा बह शीश्गनरउंस प्रषार ब९४ गो 
डोर दिये हु ।र४ भी दाहश बण्ते परे + 
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और सिरत को आटगगाय्‌ कर लेंगे, तो हगें उनके अस्य झुयों को 
प्ममाने में कठिनाई नहीं होगी । 
२. गांधी के घामिक प्रयोग और पर्यवेक्षण 

गार्भी ली गरूलनः बैंशानिक पदतति में विश्यास करते ये। 
उस्होंने प्रस्येक निष्कर्ष की उपलडिय के लिए चैजातिक विधि को 
प्रनुगरण किया। घामिए क्षेत्र में भी उन्होंने एक सच्चे वैजानिक 
री भाँति कार्य किया। फलतः, धर्म की जो अवसारणा उन्हेंते 
निश्चित की, वह वैशानिक थी-्रयोगों, पर्यवेश्ों और प्रमा्णी पर 
आधारित था । उनकी इस अवधारणा अर्यात्‌ धर्म सम्बन्धी सत्यों 
प्रौर निष्कर्षों को समझने के लिए यह आवश्यक है कि हम उनके 
पर्मं सम्बन्धी प्रयोगों का संक्षिप्त परिचय प्राप्त करते । 

गांधी जी के धामिक परिप्रेध्य के निर्माण में कई कारकों ने 
प्रोग दिया है | यदि हम इन कारकों का विश्लेषण करें तो निम्तावित 
बर्गों में विभक्त कर सकते हैं-- 

अ. पारिवारिक पर्यावरण 
व. महत्वपूर्ण ग्रन्थ 
.... स. चिश्विप्ट ब्यक्ति 

. गांधी जी के माता-पितों धर्मनिष्ठ और आस्तिक थे । वे मंदिरों 
पं जाते थे, धर्मचर्चा सुनते थे ! अपनी सन्तानों को इन अवसरों पर 
लें जाते थे। गांधी जी की.माता जी विश्येप रूप से पूजा-पाठ करती 
थीं और कठोर ब्रतों का भी पालन करती थीं। उनके पिता जी ने 
जीवन के अन्तिम दिनों में गीता ओर रामायण के पाठ की व्यवस्था 
की थी । गांधी जी को भी बचपन मे ही इनके गुनने का अवसर 
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श्राप्त हुआ। बचपन के इस अवसर ने उनके जीवन पर बहुत 
प्रभाव डाला । वह जीवनपयेन्त गीता और रामायण के परम भक्त 
रहे | बचपन के इन प्रारम्भिक संस्कारों ने गहरी जड़ें जमाईं। 
कलतः, वह्‌ आजीवन हिन्दू रहे और हिन्दू-धर्म से उन्हें कोई विचलित 
नहीं कर सका। 

गांधी जी के पारिवारिक जीवन की परिस्थितियों से ज्ञात 
होता है कि उनके माता-पिता परम वैष्णव हिन्दू थे, किन्तु उनमें 
कट्टरता या असहिष्णुता नहीं थी। वे अपने धर्म में पूर्ण आस्था 
रखते थे; किन्तु दूसरे धर्मों ओर सम्प्रदायों का अनादर नही करते 
थे । वैष्णव होते हुए भी शिव और राम के सन्दिरों से भी जाते 
थे। गांधी जी के पिता के पास जैत, मुसलमान और पारपती लोग 
आते थे, जिनमें कुछ उनके मित्र थे। यह लोग परस्पर अपने-अपने 
शर्म की चर्चा किया करते थे | गांधो जी को अपने अस्वस्थ पित्ता 
की सेवा के लिए वहाँ उपस्थित रहना पड़ता था। अतः वह भी 
इस पर्यावरण से प्रभावित होते रहे । उन्होंने यहां पर यह सीखा 
कि विभिन्न धर्मावल्म्थी अपने धर्म मे विश्वास रखते हुए एक 
दूसरे के भित्र हो सकते हैं, और एक-दूसरे के प्रति आदर का भाव 
रख सकते हैं। बाल्यावस्था के इस प्रभाव ने भी उनकी धामिक 
पिधारधारा के निर्माण में घहुत बड़ा योगदान किया । 

गांघी जी के परिवार के धामिक पर्यावरण ने उन पर दो प्रभाव 
डाले-१. धर्म के प्रति आस्था,तया २. अन्य धर्मों के प्रति जिज्ञासा। 
गह दोनों तत्व विलायत और अफ़रीका जाने पर विश्येप विकसित 
हुए । वहाँ पर ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न हुईं, जिनके कारण हिन्दू-धर्म 
तथा अन्य घर्मों के महत्वपुर् ग्रन्थों के अनुझ्चीलन की प्रेरणा मिली । 
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लायत में थियोसाकिस्ट मित्रों के सम्पर्क और प्रेरणा से 'गीता' 
र आनोल्ड कृत 'बुद्धधरित' का अध्ययन किया । व्छैवेटकीइत 
| टू थियोसाफी' पढ़ी, जिससे हिन्दु-धर्म सम्बन्धी कुछ भ्रमों वा 
वारण हुआ । बचपन में ईसाई धर्म के प्रति उनके मन में अरुचि 
पन्न हो गई थी; किन्तु यहां पर एक ईसाई सज्जन ने उनसे बाइविलस 
ने का आग्रह किया। फलतः उन्होंवे 'ओल्डटेस्टामेण्ट' और 
टेस्टामेण्ट' दोनों पढ़े (ओल्ड टेस्टामेण्ट' से तो वह बिल्कुल 
गवित नहीं हुए, किन्तु '्यूटेस्टामेण्ट' ने उनके मन को छू लिया। 
शेपत: ईसा के 'गिरिप्रवचन' ने उनके मत पर अमिद छाप छोड़ी। 
हैँ गीता, बुद्ध और ईसा की वाणी और विचारों में बड़ी 
गानता प्रतीत हुई | इसके उपरान्त उनके मन में अन्य धर्मों के 
वन्ध में जिज्ञासा उत्पन्न हुई, जो उन्होंने कार्लाइल की 'हीरोर 
ड हीरो बर्शिप” नामक पुस्तक पढ़कर आंशिक रूप से शात्त की 
; पुस्तक में मुहम्मद साहब का प्रकरण पढ़कर विशेष प्रभावित 
:। धर्म को जानने के लिए उन्होंने नास्तिकों के विचारों से भी 
गत होना अवश्यक समझा | अतः उस समय के विख्यात नातह्तिक 
चारक श्रैडसा की पुस्तकें पढ़ी, जिनसे वह बिल्कुछ प्रभावित 
गी हुए । 

आम की पढ़ाई में व्यस्त रहने के कारण इच्छा रहते हुए भी 
! विलायत में घ्मे-ग्रंथों वा अनुशीलन अधिक नहीं कर सके। कुध 
| बाद जब यह दक्षिणी अफीका गये, तो उन्हें पुनः घर्मानुशीलत 
' अवसर मिता ॥ जब यहू अफ्रीका गए, तो उस समय तक उयके 
| में सभी धर्मों के सम्बन्ध में जानकारी की इच्छा जाग उठी थी । 
यो इस जिज्ञासू वृत्ति गाय अन्य घर्स के लोगों से यह अर्थ लगाया 
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कि वह धर्म-परिव्तेत करना चाहते हैं। अतः, उनके मुसलमान 
मित्र मुसलमान घम्में की विशेषताओं को बता कर उन्हें ललचाते थे; 
ईसाई अपने घ॒र्म को सर्वश्रेप्ठ बता कर आकपित कर रहे थे और 
'पियोसाफिस्ट अपने सम्प्रदाय के प्रति मोह उत्पन्न करना चाहते थे । 
वास्तविकता यह थी कि गांधी जी धर्म की वास्तविकता की खोज 
के लिए विभिन्न धर्मों का परिचय प्राप्त करना चाहते थे। अतः 
यह सबकी बात ध्यान से सुनते थे और स्वाध्याय भी कर रहे थे । 
उन्होंने इस काल में मैक्सूलर कुत “इण्डिया छाट कैन इट टीच अस', 
मियोसाफिकल सोसाइटी द्वारा प्रकाशित उपनिषदों की टीका, 
थाशियटन अरविंगकृत 'मुहम्भद साहब की जीवनी, 'जरथुस्त के 
यचन' तथा टाल्सठाय की अनेक पुस्तकें पढ़ी + थियोसाफिस्टों के 
भाप्रद से 'पातंजलियोगदर्शन', “गीता', 'राजपोग” का अध्यमन 
किया । गीता के तेरह अध्याय कठस्थ किए। गीता के इस सूक्ष्म 
अध्ययन ने गांधी जी के व्यक्तित्व को बहुत प्रभावित किया । बहू 
गीता के सिद्धान्तों को अपने व्यावहारिक जोवन में प्रयोग करने लगे । 
अब गांधी जी की विचारधारा एक निश्चित पथ की ओर अग्रसर 
हो घुकी थी | इसी समय मि० पोलाक ने गांधी जी को रस्किन की 
“अध्टु दिस लास्ट” नामक पुस्तक पढने को दी । इसमें उनको वह 
मिल गया, जिसके लिए वह इतने दिनों से परेशान थे । इसने उनके 
विचार और व्यवहार के मार्ग को प्रधस्त कर दिया | इसमें बताई 
हुई दातों को उन्होंने आचरण में उतारना धुरू कर दिया। इस 
पुस्तक्ष में उन्हें तीन बातें स्पष्ट हुईं--"१. सबकी भछ्ताई मे हमारी 
अस्ाई निहित है; २. वकील धोर नाई दोनों को कीमत एक-सो 
होनी चाहिए; वयोंकि आजोविका का अधिकार सबको एकुसा है 
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सथा ३. गाझ मेहनत मजदूरी का किसान का जीवन हीं सकता हैं ।” 
गांधी जी का तहता है हि इस मिद्ार्यों के बोष से उसके जीवन 
में प्रभात हुमा । 

अार्मुस: वियरध का यह आशय नहीं है हि गांधी जी ते बेदव 
इतसा की अध्यगंत िया। उस्होंने हिस्दू, मुगतमान और ईसाई पर्मों है 
और भी अनेक प्रथ पढ़े । बबाान में ठेसोंने '्वेशरुमारनादह « 
पद़ा था जिसमे उममें मातानीया के प्रति आदर-मावतरा खुद हुई 
“ममुरमृति' की टीका पड़ी; हिल्लु छु्र प्रमाव नहीं डाल सती। इसमें 
संतार की उत्त्ति, और शायागाद्र के प्रमंग उनकी बुद्धि से समझता 
सहीं कर सके । उन्होंनि' पंची करण 'मणिरत्नमासा' योगवामसिष्ठ मुमृप् 
प्रकरण', 'हरिभद्र सूरिका', 'पढ़दर्भन समुन्नय' आदि हिल्दुओंके 
अनेक तस्यदर्शन सम्बन्धी ग्रस्यों का अध्ययन किया। उन्होंने नमदेशकर 
मरी “धर्म-विचार' पुस्तक की बहुत ध्यान से पढ़ा, और इसने उनके 
हृदय को विशेष प्रामवित किया इसमें नमदशंकर के विलांसी 
जीवन में होने वाले परिवर्तनों का उल्लेख था। दक्षिणी प्रफ्रीका 
में गांधी जी ने ईसाइयों के सम्पर्क से ईसाई घर्म को बहुत पुत्तकं 
पढ़ी । उन्होंने लिखा है कि मि० कोट्स ने उनको किताबों से लाद 
दिया, जिन्हें उन्होंते श्रद्धा सेपढ़ा और इंसाई मित्रीं से उनके 
सम्बन्ध में विचार-विमर्श भी किया। इस प्रकार गांधी जीका 
धर्मशास्त्रों का अनुशीलन व्यापक, वहुमुखी और सूक्ष्म रहा । 

गांवी जी के घामिक परिप्रेक्ष्य के निर्माण में कुछ विश्लेप व्यर्तियों 
का विद्येप प्रभाव पड़ा। वाल्यावस्था मे उनकी माता जी के तपोनिष्ठ 
जीवन ने उनके मत में घर्म का बीजारोपण किया | वह अपनी 
माता के धर्मेनिप्ठ आचरण से बहुत प्रभावित थे। वह जब विलायत 
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जा रहे थे, तो उनकी माता जी ने मास न खाने, मदिरा न पीने, 
पर स्त्री-सम्पक न करने को प्रतिज्ञा कराई थी। गांधी जी ने 
विपम-से-विधम परिस्थितियों मे भी इन तोनो प्रतिज्ञाओं का पालन 
किया । गांधी-परिवार वैष्णव धर्मावलम्बी था । वैष्णव-सम्प्रदाय में 
भक्ति, त्याग, दया, सात्विक आचरण, ब्रत और उपवास पर विशेष 
जोर दिया जाता है । गांधी जी के पिता की अपेक्षा माता जी प्रधिक 
धर्म-कर्म में व्यस्त रहती थीं । व्रत और उपवास बहुत रखती थी । 
गांधी जी के जीवन पर अपनी माता का हो अधिक प्रभाव पड़ा | 
फलतः आजीवन सच्चे वैष्णण की भाँति जीवन यापन किया । 
उनके अन्तर मन में प्रारम्भ मे ही वैष्णव धर्म का अमिट प्रभाव 
पड़ चुका था, जो आगे चलकर उनके जीवन-दर्शन के रूप में 
विकसित हुप्रा ! गांधी जी मे अपनी आत्मकथा में अपनी धाय 
रम्भावाई का उल्लेख करते हुए लिखा है कि रम्माबाई ने ही उन 
को राम नाम का मन्त्र दिया | बचपन में उन्हें भूत-प्रेतों आदि का 
का डर लगा करता था। रम्मा मे इसके लिए राम-नाम जपने को 
कहा । रम्भा पर बहुत विश्वास था, अतः: ग्ह राम-भाम जपने 
लगे । इससे उनको जीवन में बहुत सहायता मिली । उन्होंने 
लिखा है. “आज राम-नाम मेरे लिए अमोघ शक्ति है” 
बिलायत जाने तक गांधी जी ने घर्मं के सम्बन्ध में जो कुछ 
ग्रहण किया, वह सत्र अचेतन रूप में था; किन्तु विलायत पहुँचने पर 
उन्होंने इस दिशा मे प्रयत्न किया | वहाँ पर सबसे पहले उनका 
सम्पर्क दो धियोसाफिस्ट भाइयों से हुआ । उन्होंने उनको गीता 
तथा हिन्दुओं के अन्य घर्म-ग्रन्थों के पढ़ने की ओर उन्मुख किया । 
थियोसाफिस्टों के सम्पर्क से उन्हें यह लाभ हुआ कि हिन्दू-घर्म के 
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सम्बन्ध में उतकी कुछ भ्रान्त घारणाओं (जो ईसाई पादरियों के 
कारण उनके मन में उत्पन्न हुई थीं) का निवारण हुआ। 
इसी प्रकार ईसाई धर्म के सम्वन्ध में उनके मन में कुछ अम उत्तह 
हो गया था, जो मैनचेस्टर के एक भद्र ईसाई के सम्पर्क से दूर 
हुआ तथा उससे वाईबिल के सूक्ष्म अध्ययन की प्रेरणा भी मिली । 
विलायत में धर्म सम्बन्धी सम्पर्क साघारण ही रहा, वंषोंकि काबूत 
की पढ़ाई के कारण इसके लिए उन्हें अधिक अवकाश नहीं मिलता 
था । दक्षिणी अफ्रीका जाने पर उन्हें घामिक व्यक्तिमों के सम्पर्क 
में आने का विशेष अवसर मिला । यहाँ पर उन्हें हिल्दू, मुसलमात, 
ईसाई, पारसी आदि विभिन्न घ्मों के व्यक्तियों का निकट से 
परिचय मिला। गांधी ने लिखा है कि अब्दुला सेठ के सहवात से 
उन्हें इस्लाम धर्म का व्यावह्वरिक ज्ञान काफी मिला । दूसरे व्यक्ति 
अब्दुला सेठ के वकील सि० बेकर थे, जिनके साथ गांधी जी को 
अब्दुला सेठ के मुकदमे के सम्बन्ध में काम करना था। मिं० बेकर 
वकील के साथ-साथ कट्टर पादरी भी थे। गांधी जी ने उनसे यह इच्छा 
व्यक्त की कि वह अपने धर्म के साथ-साथ दूसरे धर्मों की भी जान 
कारी करना चाहते हैं । मि० बेकर उन्हें ईसाई प्रार्थता-समाज में ल्ले 
जाने लगे, जहाँ उनका अन्य ईसाइयों से भी अधिक परिचय हुआ। 
फलतः, उन्हें ईमाई धर्म की सूक्ष्म रूप से देखने का अवसर आप्त 
हुआ । विशेष रूप से मि० कोट्स के सम्पर्क से उन्हें विशेष शा 
हुआ | डरबन मे, दक्षिणी अफ्रीका मिशन के मुलिया मि० स्पेंसर 
थाल्टन से उसके घनिष्ठ सम्बन्ध रहे | इस सम्बन्ध से मांधी जी की 
थर्म गम्बन्धी जिज्ञासा जाग्रत रही। गांधी जी सभी धर्मों 
के आचार्यों से मिन्नते थे, सेकिस इनमे जितना अधिक वहीँ रागघरद 
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भाई से प्रभावित हुए थे, उतना अन्य किसी से नहीं। उनके 
गम्मीर ध्ास्त्र-'्नान और शुद्ध सात्विक आचरण ने गांधी जी के 
मन में उनके प्रति अगराघ श्रद्धा उत्प्त कर दी थी। फलतः, वह 
अपनी आध्यात्मिक समस्याओं के लिए रायचन्द भाई से प्रकाश 
प्राप्त करते रहते थे | दक्षिणी अफ्रीका में रहने हर भी यह पत्रों 
द्वारा उनसे सम्पर्क रखते थे | दक्षिणी अफ्रीका में जद ईसाई और 
मुसलमान अपने-अपने धर्मों की विशेषताओं का उल्लेख करके उत 
को घर्म-परिवर्तत करने के लिए प्रेरित कर रहे थे, तव रायचन्द 
भाई के पत्र मे उन्हें हिन्दू-धर्म पर टिके रहने की धाक्ति दी । इसके 
अतिरिक्त उन्होंने पत्रों और पुस्तकों द्वारा गांधी जी की हिन्दू-धर्म- 
सम्दस्धी आस्था को सुदृढ़ किया । गांधी हरी ने अपने घामिक 
और आध्यात्मिक सम्पर्कों में रायथन्द भाई को सर्वोपरि स्थान 
दिया है। दक्षिणी अफ्रीका में १९०३ मी यात्रा मे वह मि० 
रीब के माध्यम से धियोसाफिस्टों के अधिक सम्पर्क में आये । इस 
ाप्पक से उन्हें गीता तथा भम्य धर्मग्रंपो के: तात््विक मनुशीलन 
वी प्रेरणा मिसी तथा आध्मनिरीक्षण की भवृत्ति जाप्रत हुई । 
गाँपी जी के घाभिक प्रिप्रेदय के निर्माण मे जो प्रयोग और 
पर्यवेक्षण हुए उनषरी यह सक्चिप्त बहानी है। इन प्रयोगों का 
विश्तेषण करने पर हमें शात होता है हि गांधी जो को घर्म सम्बन्धी 
दृष्टि शुद्ध बेशानिक रही है। वह अस्पविश्दासों और रुढ़ियों से 
निर्देशित महीं हुए । वह पर्म दी वास्तविकता या सरयता का श्ात 
करता आहते थे और फिर उतरा अनुसएण करना चाहते थे । वह 
जन्‍म से हिन्दू थे; रिन्‍्तु हिन्दू-एर्म मे कुछ ऐसी बुराइयाँ थीं, झिनेः 
| रण उसके भन में सन्देषह्ठ होता था । जब वह ईसाई, सुसलमात 
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सम्बन्ध में उसकी शुद्ध आन्त घारणाओं (जो ईसाई पादरियों के 
कारण उसके मेने में उत्पन्न हुई थीं) का निवारण हुआ। 
इसी प्रकार ईसाई घर्म के सम्वन्ध में उसके मन में छुछ भ्रम उस 
हो गया था, जो मैनभेस्टर के एक मद्र ईसाई के सम्पर्क से दूर 
हुआ तथा उससे बाईबिल के गृहम अध्ययन की प्रेरणा भी मिली 
विलापत में घर्म सम्बन्धी सम्पर्क साधारण ही रहा, कर्योक़ि काबूड 
की पढ़ाई के कारण इसके सिए उन्हें अधिक अवकाश नहीं मित्रता 
भा । दक्षिणी अफ्रीका जाने पर उन्हें घामिक व्यक्तियों के सस्प्े 
में आने का विशेष अयसर मिला । यह पर उन्हें हिंदू, मुसलमात, 
ईसाईं, पारसी आदि विभिन्न धर्मों के व्यक्तियों का निकद में 
परिचय मिला। गांधी ने लिखा है कि अब्दुला सेठ के सहवास से 
उन्हें इस्लाम धर्म का व्यावहारिक ज्ञाव काफी मिला । दूसरे ब्यर्ति 
अब्दुला सेठ के वकील मि० बेकर थे, जिनके साथ गांघी जी को 
अब्दुला सेठ के मुकदमें के सम्बन्ध में काम करना था | मि० बेकर 
बकील के साथ-साथ कट्टर पादरी भी थे। गांधी जी ने उनसे यह इच्छा 
व्यक्त की कि वह अपने धर्म के साथ-साथ दूसरे धर्मों की भी जात 
कारी करना चाहते हैं । मि० बेकर उन्हें ईसाई प्रार्थना-समाज में ले 
जाने लगे, जहाँ उनका अन्य ईसाइयों से भी अधिक परिचय हुआ । 
फलतः, उन्हें ईसाई धर्म की सूक्ष्म रूप से देखने का अवसर प्राप्त 
हुआ । विशेष रूप से मि० कोट्स के सम्पर्क से उन्हें विशेष ज्ञान 
हुआ । डरबन में, दक्षिणी अफ्रीका मिशन के मुखिया मि० स्पेंचर 
चाह्टन से उनके घनिष्ठ सम्बन्ध रहे | इस सम्बन्ध से गांधी जी की 
धर्म सम्बन्धी जिज्ञासा जाग्रत रही। गांधी जो सभी पघर्मो 
के आचार्यों से मिलते थे, लेकिन इनमें जितना अधिक वह रायचर . 
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भिन्न होता है। इन तत्त्वों के स्वरूपों की भिन्नता के कारण ही 
धर्मों में मित्रता परिलक्षित होती है | यहां पर हम यह विचार 
करेंगे कि गांधो जी की धर्म की अवधारणा में इन तीनों तत्त्वो के 
वया स्वरूप हैं ? 


२- पवित्र विश्वास 
विश्वास के अन्तगंत वे बातें आती है, जिन्हे प्रत्यक्ष रूप 
से देखा नहीं जा सकता है, अपितु केवल अनुभव किया जा 
सकता है तथा तक से प्रमाणित किया जा सकता है। धर्म में ऐसे 
विश्वास आधार का कार्य करते हैं, अर्थात्‌, धर्म ऐसे ही विश्वासों 
पर आश्रित होता है । 
गांधी जी की धर्म की अवधारणा में भी कुछ ऐसे पवित्र 
विश्वासों का आधारभूत स्थान है। उनका अटल विश्वास है कि 
ईश्वर है, जो एक रहस्यमयी शक्ति के रूप में सत्र व्याप्त है, जिसे 
अनुभव किया जा सकता है, किन्तु देखा नहीं जा सकता है । इससे 
'सम्बन्धित उतका दूसरा विश्वास है कि यह शक्ति संसार में सुजन, 
परिवतेन, संहार और पुनः सृजन का कार्य करती है, अर्थात्‌, संसार 
के प्रत्येक छोटे-बड़े कार्य को संचालित करती हैं। तीसरा विश्वास 
। यह है कि यह शक्ति नियमों या कानूनों के रूप में व्यक्त होती है; 
' जो अटल भौर अपरिवर्तेनीय हैं। इस प्रकार नियम या कानून तथा 
। ईश्वर में कोई भिन्नता महीं है। विज्ञान में सत्य अपरिवत्तेनीय 
जियमं (०७) को कहते हैँ | अतः गान्घी जी प्रकायन्तर से सत्य 
को ईश्वर मानते हैं | चौथां विश्वास है कि इस सर्वोच्च शक्ति के 
*» नियमों को भनुर्ष्य पूणं रूप से समझ नहीं सकता है। पांचवां 
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३. प्रारस्मिक 

गान्धी जी के पूर्वे धर्म पर बहुत अधिक विचार हो पुह्रण 
किन्तु फिर भी उन्हें इसी समस्या पर प्रुनः विचार कराए 
इसका कारण यह था कि उन्होंने तत्कालीन समाज बोर शी 
में धर्म का जो रूप देखा, उसमें संघर्थ, शोषण, बनैतिकाा, 
अन्धविश्यास आदि का आधिक्य था, तथा धर्म का 
इन्हीं दोषों से आच्छादित था। गान्धी जी गे विश्व कै गे 
अमुख धर्मों का सूद्म अध्ययन किया, तो उन्हें बोध हुआ पे 
साधारण में धर्म की जो अवधारणा प्रचलित है, गई 
आयमक है । अतः, उन्होने अपने प्रयोगों भौर निष्फर्षों के भा 
धर्म बी अपनी व्याख्या प्रस्तुत की । उनकी वह व्याब्या ५७ 
शास्त्रीय ग्रष या विस्तृत निबन्ध में नहीं उपलब्ध है, अप 
लिये हमें उनके सम्पूर्ण साहित्य का निरीक्षण करना होंगी 
उसके द्वारा सारधी जी की घर्म की अवधारणा को तिर्रिचि 
होगा । 

सैदारितिक रूप से धर्मे में तीन तत्त्व होते हैं १-सवित्र हि 
३- संदेश राधा ३- आवरण ।॥ ये तत्व प्रत्येक धर्म में'*ः 
पिम्लु इतवा स्वरूप देदा, काल और परिस्थितियों के अनुराईं 
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भिन्न होता है। इन तत्त्वों के स्वरूपों की भिन्नता के कारण ही 
धर्मों में मित्रता परिलक्षित होती है। यहां पर हम यहू विचार 
करेंगे कि गांधी जी की धर्म की अवधारणा में इन तीनों तत्वों के 
बया स्वष्प हैं ? 


२. पृवित्र विश्वास 
विश्वास के अन्तर्गत वे बातें आती हैं, जिन्हें प्रत्यक्ष रूप 
से देखा महीं जा सकता है, अपितु कैवल अनुभव किया जा 
सकता है तथा तक से प्रमाणित किया जा सकता है। धरम में ऐसे 
विश्वास आधार का कार्य करते हैं, अर्थात्‌, धर्म ऐसे ही विश्वासों 
पर भश्वित होता है। 
गांधी की की धर्म की अवधारणा में भी छुछ ऐसे पवित्र 
विश्वासों का आधारभूत स्थान है। उनका अटल विश्वास है कि 
ईश्वर है, जे एवः रहस्यमयी शक्ति के रूप में सर्वत्र व्याप्त है, जिसे 
अनुभव किया जा सकता है, किन्तु देखा नहीं जा सकता है। इससे 
“सम्बन्धित उनका दूसरा विश्वास है कि यह शक्ति संसार में सृजन, 
परिवतेन, संहार और पुनः सृजन का कार्य करती है, अर्थोत्‌, संसार 
के प्रत्मेक छीटे-बड़े कार्य को संचालित करती है । 'हौसरा विश्वास 
' यह है कि यह धरक्ति नियमों या कानूनों के रूप में व्यक्त होती है; 
जो अदल धौर अपरिवत्तनीय हैं। इस प्रकार नियम या कानून तथा 
पूपवर में कोई भिप्तता महीं है। विज्ञान में सत्य अपरिवर्तनीय 
नियम (:3७]) को कहते हैं । अतः यान्‍्धी जी प्रकारान्तर से सत्य 
£ शो ईश्वर मानते हैं। चोषा विश्वास है कि इस सर्वोच्च शक्ति के 
नियमों को: मनृ्य धूंणे रूप से सम नहों सकता है। पाँधवां 


है 2 कह डे प 


नम 


* नहीं करता, जो बुद्धि को न जेंचे और नैतिकता के विए्य 
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अवधारणा में श्रद्धा और प्रेम 
कोई 


१६ 
इस प्रकार गांधी जी की धर्म की 

संवेग की प्रमुखता है, तथा घृणा, द्वेपे, मय आदि 

स्थान नहीं हैं । 53; 


( 


गांधी जी की श्रद्धा अन्धी नहीं है । वह पर्मे के प्रत्येक १३ 
जैसा कि प्रेम: अधि ध 


को आंख बन्द करके ग्रहण नहीं करते हैं, 
धर्मों में प्रचलित है । प्रायः देखा जाता है कि लोग धर्म के है 
तक और वुढ्धि के प्रवेश को वर्णित कर देते हैं और पूर्ण हे डर 
संबेगों के अधीन हो जाते हैं। जो कुछ भी घर्मगन्यों व पास 
की वाणी में मिलता है, उसे अक्षरश:ः सत्य मान कर चलते 
हो वह उचित हो या अनुचित । गांधी जी का विचार हैं 
के क्षेत्र में निर्णायक बुद्धि से काम लेगा चाहिये। धर्म 
निर्देशों को बुद्धि पर आधिपत्य नहीं करने देना ; का 
धर्मे-प्रंथ या पैगम्बरों की बाणी सीधे ईश्वर के यहां से गही बे 
है, उसके पीछे ईश्वर की प्रेरणा अवश्य होती है । चूक परकि 
बातें मनुष्य के माध्यम से आती हैं, इसलिये उनमें दोएँ £ 
सम्भावना होती है। ध्न दोषों के प्रति बुद्धि की सावधान की 
आाहिये । वह कहते हैं, “मैं किसी ऐसे धामिक सिर्दात को सी 
«| गीता सहित प्रस्येक धर्म-प्रंथ के बारे में अपने विवेक है 
लेता हूँ। मैं धर्मशास्त् के किसी भी वचन को अपनी रू 
खवेक्षा गही करने दे सकता हूँ ।” कितु इसका यह भी आशा ्ं 
है हि गांधी जी नियात युद्धिवादी हैं। वह युद्धि के दुषोर | 
परिचित हैं। अतः वह सृद्धि और नैतिकता तथा बुद्धि और धर 
अत्ततः नै विता और श्रद्धा को द्वी रवीकार करते हैं। इ्गे रा 


हू 
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गाँधी जी की घामिक अवधारणा में सदेगों और बुद्धि का संतु- 
लग है। इस संतुलन के कारण वह ईसाइयो,मुसलमानों और हिंदुओं 
के दीधंकाल से घले आने वाते अनेक विश्वासो को स्वीकार नहीं कर 
सके । उदाहरण के लिये उनके लिये वेद, कुरान, बाइविल ईएवर- 
वाणी नही हैं, अपितु ईश्वर-प्रेरित अयश्य हैं; केवल ईसामसीह ही 
ईश्वर-पुत्र नही हैं, वल्कि सव मनुष्य उसकी सतान हैं । 

४. आचरण और क्रियायें 

प्रत्येक धर्म में लब््य-पूर्ति के लिए कुछ आचरण निर्धारित 
होते हैँ । इन आचरणों के अनेक रूप विभिन्न धर्मावलम्बियों में 
देखने को मिलते हैं। ईसाई गरिरजाघरों में ईसा की मूर्ति के सामने 
विशेष प्रकार से प्रार्थना करते हैं। मुसलमान मस्जिद में विशेष 
विधि से नमाज पढते हैं। हिन्दू मन्दिरों में पूजा करते है। पूजा- 
ग्रठ, आराधवा, स्ाधदा के अनेक नियम और पद्धतियाँ हैं । हिन्दुओं 
में ही भोक्ष-प्राप्ति के लिये अनेक प्रकार की रीतियाँ हैं। दीव, 
वैष्णव, दाक्त, जेन, बौद्ध आदि भिन्न-भिन्न पद्धतियों के अनुयायी हैं । 
प्रत्येक धर्मावलम्बी अपनी-अपनी पद्धति को ही श्रेष्ठ या उचित 
मानता हैं। 

गांधी जी की धर्म की अवधारणा में इन आचरणों और 
पद्धतियों का स्थान है; किन्तु इनके सम्बन्ध में उनका अपना 
दृष्टिकोण बहुत भिन्न है। यद्यपि वह हिन्दू थे, और हिन्दू धर्म भे 
उनका विश्वास था; किन्तु उतका अन्य धर्मों के प्रति अविश्वास 
नहीं था। हिन्दू-धर्म में आस्था रखते हुए भी वह इसकी आचरण 
सम्दस्धी रढ़ियों, पाछ्षण्डों या अआन्तियों के अन्वानुबायी नहीं थे । 

रे 
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इसी प्रकार यह अन्य धर्मों के उनित और अनुचित सभी प्रद्मर के 
मियमों था सढ़ियों गे राहमत नहीं होते थे । उन्होंने धामिक आच- 
रण के सम्बन्ध में एक मानदण्ड स्थिर किया था, जिसके मंनुमार 
वह किसी आचरण के ओदचित्य का निर्णय करते थे, और यह या 
मैतिक आचरण । उनका मतथा कि कोई भी धार्मिक आचरण 
अमनैतत्तिक नही होना चाहिये, भले बुद्धिसगत ने हो । नीति-विश्द 
आचरण किसी भी दशा में धामिक आचरण नहीं है । यद्दि ढिमी 
डर्यक्त के आचरण में असयम या निर्देयता या झूठ आदि का समा* 
वेश है, ती उसका आचरण नितान्त घर्मे-विरद्ध है। गांधी जी के 
धर्म में विश्व के व्यवस्थित नैतिक शासन में विश्वास होता और 
उसके अनुसार आचरण करना पहली दत्त है। घामिक कर्म-काए 
आदि के सम्बन्ध में उनका यही घिद्धान्त निर्णायक्र है। उतकी 
दृष्टि में कोई धामिक क्रिया, आचार, संस्कार व्यक्तिगत स्वार्य, 
सिद्धि या लोभ से किया जाता है, तो वह अनुचित हैः ड्लि्‌ 
यदि कोई क्रिया निष्काम भाव से की जाती है, तो बह बुद्धिसंगत 
मन होते पर भी उचित है । जैसे मूति-पूजा, वृक्ष-पूजा आदि के वह 
समर्थक भी हैं भोर विरोधी भी हैं। वह मूर्तियों को देवता मानी 
अनुचित समझते हैं; किन्तु ईश्वर के प्रतीक या माध्यस के रुप में 
मूर्ति-पूजा से उनका कोई विरोध नहीं है। गौ-पूजा में उन्हें जोर 
मात्र के प्रति दया या अहिसा का भाव निहित प्रतीत होता है। 
राम, कृष्ण, ईसा आदि देवी यानी सद्प्रवृत्तियों के प्रतीक्या 
आदखो हैं, न कि भगवान या देवता हैं । उनकी दृष्टि में किसी री 
अरम को आराधना-पद्धति अनुचित और निरणक नहीं है, बदवतें वह 
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शुद्ध सात्विक और निःस्वार्य भाव से ईश्वर के निकट पहुँचने के 
लिए की जाती हो तथा उसमें पाखण्ड या प्रदर्शन का भाव न हो 
शांधी जी ने स्वयं विभिन्न धर्मों की आराधना-प्रणालियो को विकट 
से देखकर तथा अपने व्यक्तिगत अनुभव के आधार पर कुछ निष्कर्ष 
निकाले थे, जिनके पालन से भनुष्य सत्य अर्थात्‌ ईश्वर के अधिक- 
से-अधिक निकट पहुँच सकता है। इस आराधना-प्रणाली में किसी 
ऋाज-सामान, आडइस्वरर आदि का कोई स्थान नहीं है । यह हृदय 
की प्रणाली है, मीति पर आधारित है, तथा आत्म-संगम से 
सम्बन्धित है। इसके साधक को १. सत्य, २. अहिंसा, ३. ब्रह्मचर्य, 
'४. अपरिग्रह, ५. अस्तेय, ६. अस्वाद के व्रतों का कठोरता पूर्वक 
पालन करना चाहिएं। इन ब्रतों के पालन में उपवास और 
प्रार्थना से बहुत सहायता मिलती है। इन ब्ञतों का पालन ही 
धर्माचरण है, और इनका उल्लंघन अधर्म है । कोई व्यक्ति 
प्रार्थना में सारा समय लंगा देता है, और उपवास से छ्वरीर को 
गला देता है; किन्तु उक्त ब्रतों का पालन नहीं करता है, तो वह 
घाभिक कहलाने का अधिकारी नहीं है। प्रार्थना की प्रणाली 
के सम्बन्ध में वह व्यक्ति को किसी बन्धन में नहों डालते 
हैं। जो चाहे, जिस रीति और जिस स्थान में प्रार्थना करे; किन्त 
प्रार्थना निष्काम होतो चाहिए। इस प्रकार गांधी जी की धर्मे- 
पद्धति में सब धर्मों और सम्प्रदायों को स्थान मिल जाता है । अभी 
तक धार्मिक संघर्ष भुख्यतः आराधना-अ्रणालियों के लेकर हुए हैं । 
गांघी जी के सावेभौम घममें में इस संघपें के लिए कोई आधार 
सहीं रहा । उन्होंने अपने इस सिद्धान्त को व्यावहारिक रूप में 
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दिसा दिया । उनके आश्रम में सभी सम्ब्रदायों और पर्मों के 
स्थक्ति एक साथ रहे | उनकी प्रार्थना समाओं में हिंदू, मुसलमान, 
ईगा्ई, सित्रस, पार्सी सभी धर्मों के लोग भाग भी लेते रहे । 
५- निष्कर्ष 

संक्षेप में, हम कह सकते हैं कि गांधी जी नीति-निर्देमित 
समस्वयात्मक धर्म के प्रतिपादक और पोषक हैँ, जिसमें असदुवृत्ियों 
से किसी प्रकार ग़मझौता नहीं है, तथा डिसी भी धर्म वी मर 
प्रवृत्ति का सदा स्वागत है-हिखुुओं की निष्काम साधना, बौ्ों 
की अहिंसा, ईसाइयों की विनग्रता, वियोसाफिस्टों की विखववधुता, 
मुसलमानों को एक ईश्वरवादित का समाह्यार है; इसमें निर्गृण 
ओर सगरुण उपासक, निराकार और साकार साधक, नास्तिक बोर 
आस्तिक, स्वर्मी और विधर्मी, पापी और थुण्यात्मा सबके लिये 
स्थान है; यह बुद्धि का समयंक भी है और श्रद्धा वा आराधक भी 
है, संद्धान्तिकता का प्रवल प्रतिप्ठापक भी है और व्यावहारििता 
पक्षपोपक भी है, परम्पराओं का मण्डक है और कुरीतियों का 
भंजक है; इसमें विश्वास है, किन्तु आंध्चुकरण नहीं, संवेग है, 
किन्तु विवेकहीनता नहीं, चानरण है, किन्तु द्ुराचरण नहीं, 
आध्यात्मिकता है, किन्तु ऐकान्तिकता नहीं, लौकिकता है, कि 
भौतिकता नहीं । 


अ 
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१. प्रारम्भिक 

किसी शास्त्र या विज्ञान में विषय-विवेचन के लिये यह 
आवश्यक होता है कि उसमें जिन विशेष पारिभाषिक हाब्दों का 
प्रथोग होता हो, उनके पहले निश्चित बर्थ निर्धारित कर लिए 
जाएं । यह कार्य प्रत्येक विज्ञान में किया गया है। उदाहरण के 
लिये स़माज-पास्त्र में समाज, समुदाय, समूह. सामाजिक कार्य, 
सामाजिक सम्बन्ध आदिं अनेक शब्द ऐसे प्रयोग किये जाते हैं, जिन्हें 
सामान्य बोल-चाल में भी प्रमोग किया जाता है; किन्तु समाज- 
धांस्त्र के अन्तर्गत इनका एक निश्चित अर्थ है, जो सामान्य लोगों 
के अपें से पर्याप्त भिन्न है। सामान्य लोग किसी छब्द का प्रयोग, 
दिना किसी पूर्द चिन्तन के, किसी प्रकार से अपना काम चलाने के 
लिये करते हैं। विज्ञान में शब्दों के कामचलाऊ प्रयोग से वैज्ञानिक 
के कपघन में अनिश्चितता, अस्पष्टता उत्पन्न होती है। अत्त:, अम- 
निवारण के लिए वह प्रमुख शब्दों के अर्थों को पहले से निश्चित 
कर लेता है। 
४, गांधी जी की वैज्ञानिक पवृत्ति ने उन्हें धर्म-विदेचन में इस 
पम्दन्ध में सावधान रखा । उन्होंने घ्॒मं की व्याख्या में जिन. प्रमुख 
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ध्दों का प्रयोग किया,उनकी उन्होंने निश्चित, स्पष्ट और वैज्ञानिक 
ब्यास्यायें की । गांधी जी वी घामिक सिन्‍्तव-धारा को आत्ममार 
करने के: तिए उसकी धामिक प्रवधारणाओं की नवीन व्यास्या मे 
अवगत होगा अनिवार्य है। 6 हे 

गांधी जी के लिए धर्म जीवन और समाज का आपारधूत 
तत्व है । इसको तिकाल देने से व्यक्ति और समाज दोनों निष्याग 
और घून्य हो जाते हैं ॥ अतः उमका धर्म अपने क्षेत्र में संतार की 
प्रत्येक क्रिया, व्यक्ति के प्रत्येक पद्ष तथा समाज के प्रत्येक अंग को 
समेद लेता है। किन्तु यहां पर धर्म के इतने विस्तृत क्षेत्र को न 
लेकर केवल सीमित या सामास्य क्षेत्र को ही लेंगे । इसी स्वर में 
उन्होंने जिन शब्दों को प्रयोग किया है, उनकी व्यास्यायें प्रस्ुत 
करेंगे । 

गांधी जी ने अपने घर्मं-विवेचत में कोई नये शब्द नहीं गढेः 
अपितु परम्परा से शास्त्रों या धर्म-प्रन्यों में प्रयुक्त होते वाले शसों 
के ही अपने दृष्टिकोण से अर्थ निश्चित किये । इस अर्थ-निर्धारण 
में उन्होंने बौद्धिकता या पाण्डित्य की वृत्ति से काम नहीं लिया है. 
अपितु उनका लदय झब्द के मु भाव या झब्द की आत्मा को 
उद्घादटित करना रहा है--उसकी सत्यता और वास्तविकता को 
प्रस्तुत करना रहा है ।॥ 

२. परमेश्वर 

विश्व का सम्पूर्णो घामिक ज्ञान परमेश्वर या ईश्वर झब्द के 
चारो ओर केन्द्रित है । समस्त धर्म ईश्वर को आधार मानकर आगे 
बढ़ते हैं । यहाँ तक कि नास्तिक घ॒र्मं भी इससे मुक्त नहीं हो पराठे 
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हैं। उन्हें भी उसके अस्तित्व को अस्वीकार करने के लिए बहुत 
बुद्धि व्यय करदी पड़ती है । गान्दी जी का घममं भी ईश्वर के 
अस्तित्व को स्वीकार करता है; किन्तु उसकी व्याख्या अपने 
दृष्टिकोण से करता है । यह व्याख्या हिन्दुओ के अध्यात्म-दर्शन से 
प्रभावित है | 

[क] क्‍या ईश्वर है ?-ससार के करोड़ों आघ्तिक लोगो की 
तरह वह भी विश्वास करते हैं कि ईश्वर का अस्तित्व निश्चित रूप 
से है। वह कहते हैं, “मुझे आपके और मेरे इस कमरे में बैठे होने 
का जितना विश्वास है, उससे प्रधिक ईश्वर के अस्तित्व का विश्वास 
है।” इस दृढ़ उक्ति के पीछे कोई प्रत्यक्ष प्रमाण तो नही है; किन्‍्तू 
बोधमगम्य सुदृढ़ तर्क अवश्य हैं ॥ उतका पहला तक॑ है कि ईश्वर का 
अस्तित्व आत्मा या हृदय की अनुभूति से प्रतीत होता है। प्रकृति 
की सम्पूर्ण व्यवस्था और विचित्रता देखकर यह विश्वास होता है. 
कि इसे संचालित करने वाली कोई अदृश्य सर्वोच्च चेतनशक्ति 
अवश्य है, जिसे ईश्वर या परमेश्वर शब्द से सम्बोधित किया जा 
सकता है । दूसरा तर्क है कि अगर हम हैं, हमारे माता-पिता थे, 
ओऔर उनके माता-पिता थे, तो यह भी स्वीकार करना उचित है कि 
इस सम्पूर्ण सृष्टि का भी कोई सर्जक है, स्रष्टा है, जिसे ईश्वर कह 
सकते हैँ । तीसरा तक है कि संसार के अनेक ऋषियों और पैगम्बरों 
ने अपने ब़तीन्द्रिय ज्ञान से ईएवर के अस्तित्व को अनुभव किया हैं; 
स्वीकार किया है, और घोषित किया है। उनकी अनुभूतियों कौ 
प्रमाण-रूप मानने से ईश्वर की सत्ता प्रतिष्ठित होती है । 

इस सम्बन्ध में गान्धी जी विशेष तर्क या बुद्धि का प्रयोग मं 
करके केवल श्रद्धा के आश्रित हो जाते हैँ । बुद्धावादियों और तकों- 
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शास्त्रियों से पीछा छुड़ाने के लिए यह कह देते हैं कि ईश्वर के 
अस्तिल फै सम्बन्ध में कोई बुद्धिवादी वाह्तिक उन्हें तर्क में हरा 
भी दे, तो वह ससार को चुनौती देते हुए कहेंगे कि ईश्वर या और 
ईप्वर सदा रहेगा । 

[स] ईश्वर क्‍या है ?-यदि यह स्वीकार कर लिया जाए 
ईएवर है, तो दूसरा प्रश्न उठता है कि ईश्वर क्या है ? इस प्रा 
का उत्तर देते हुए वह बहते हैं कि ईश्वर कोई व्यक्तिया झरीरषा' 
नहीं है, अपितु यह एक रहस्यमयी श्वक्ति है, जो संसार में पर्व 
परिव्याप्त है, जिसे केवल अनुभव किया जा समता है, लेकि 
जिसके सम्बन्ध में कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं दिया जा सकता हैं पेय 
जिसे देखा नहीं जा सकता है। सम्पूर्ण संसार इसी शक्ति द्वार 
व्यवस्थित रूप में सबचालित होता हैं, एक विद्येप अपरिवर्ततीः 
नियम द्वारा चलता है । विज्ञान के अनुसार नियम और च््ि 
(7.3७ थे 0706) अन्योन्याश्रित हैं। जहाँ नियम या कानून है; 
वहाँ शक्ति है और जहाँ शक्ति है, वहाँ कोई नियम या कातूर 
विश्चित है। इसीलिए गान्धी जी कहते हैं कि ससार को स'वातलित 
करने वाले नियम और नियामक एक हैं, अर्थात्‌, जिस अदव 
निण्म से ससार संचालित होता हैं, वही ईश्वर है। विज्ञान गौर 
व्यवहार में सत्य” अपरिवर्तनीय होता है। विज्ञान की भाषा मं 
नियम (90४) को सत्य कहते । स'सार अपरिवतनीय और अटर्य 
नियमों से संचालित होता है, अतः गान्धी जी कहते हैं कि से 
ही ईश्वर है । उनके अनुसार यह तथ्य उन्हें पचास दर्यों की अनवर्खत 


3५, * साधना के बाद उपलब्ध हुआ है । ५ 2 फट हर 
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« गाँधी जी कभी-कभी संतों की अटपटी वाणी में ईश्वर के 
स्वरूप के सम्बन्ध में अनेक बातें कह जाते हैं जिसे पढ़कर ऐसा 
प्रतीत होता है कि वह ईएवर के सम्बन्ध में स्पष्ट वात न कह कर 
रहस्थवादियों की भाषा व्यवहार करते हैं । किन्तु वास्तव में ऐसी 
स्थिति नही है। वह ईश्वर के सम्बन्ध में त्क-भाषा और ज्ञान की 
की अपेक्षा श्रद्धा को सदसे अधिक महत्व देते हैं। विभिन्न धर्मों 
और सम्प्रदायों के लोग ईश्वर को भिन्न-भिन्न रूपों में स्वीकार 
करते हैं तथा अपने-अपने रूप में अटूट श्रद्धा रखते हैं। गांधीजी 
किसी के दृष्टिकोण को गलत नहीं मानते है, वर्योंकि वह किसी 
सीमा तक सत्य को अनेक रूप भी मानते हैं। वह कहते है, “जिन 
सात अन्धों ने हाथी का सात तरह से अलग अलग वर्णन किया, वे 
अपने-अपने दृष्टिकोण से ठीक थे, एक दूसरे के दृष्टिकोण से गलत 
थे'और जो आदमी हाथी को जानता था, उसके विचार से वे गलत 
भी थे और सहो भी थे ।” इस विचार के कारण वह किसी के 
दृष्टिकोण का खण्डन नहीं करते हैँ, किसी की आस्था को आघात 
भही पहुंचाते हें । इसलिए वह ईसाइयों में ईसा के दृष्टिकोण से 
ईश्वर को देखते है ओर मुसलमानों मे मुहम्मद के दृष्टिकोण से 
जैतियों के मंच से ईश्वर को असूप्टा मानते हैँ और रामानुज के 
मंच से सूध्टा स्वीकार करते है । जहां तक उनका अपना निजी 
विचार है, वह ईश्वर को निराकार ही मानते है भौर सत्य को ही 
ईश्वर कहते है । उन्होंने इस स्थिति को पूर्ण रूप से इस प्रकार स्पष्ट 
किया है, “अपने बचपन में मुझे हिन्दू-शास्त्रों में जिन्हें ईश्वर के 
सहसूनाम कहा जाता है”! उनका जप करना सिश्खाया गया था । परल्तु: 
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इन सहस्त नामों में ईश्वर की सारी मामावत्ती सम्राप्त नहीं हो 
जाती । हम मानते है- और मेरे विचार से यही सत्य है--कि जितने 
प्राणी हैं, उतने ही ईश्वर के नाम हैं और इसीलिए हम यह भी 
कहते है, कि ईश्वर अनाम है; और चूंकि ईश्वर के अनेक रुप हैं, 
इसलिए हम उसे अरूप भी समझते हैं; और चू कि वह हमसे का 
वाणियों में बात करता है, इसलिए हम उसे अबाक्‌ समझते है 
इत्यादि - इत्यादि | इसी तरह जब मैंने इस्लाम का अध्ययन किया 
तब मुझे पत्ता लगा कि इस्लाम में भी ईश्वर के अनेक नाम ्ँ 
लोग कहते थे कि ईश्वर प्रेम है, उतके साथ में भी कहता पे 
कि ईश्वर प्रेम है ! परन्तु अपने द्ृदयकी गहराई में *ै 
यही कहा करता था क्रि ईश्वर प्रेमरूप होगा, मगर सबसे 
अधिक तो ईश्वर सत्यरूप है। अगर मानव - वाणी के 
लिए ईएवर का सम्पूर्ण वर्णन सम्मव हो तो मैं इस निष्कर्ष पर 
पहुँचा हूँ कि मेरे अपने लिए तो ईश्वर सत्य है--सत्य शब्द ही 
उसका सर्वोत्तम वाचक है । परन्तु दो वर्ष पूर्व मैं एक कदम और 
आये बढ़ा; मैंने कहा कि न केवल ईश्वर सत्य रूप है, वल्कि सत्य 
ही ईश्वर है ।” इस उद्धरण में रेखांकित वाक्यांधों पर ध्यात 
देने से स्पप्ट होता है कि यदि लोग ईश्वर को प्रेमहूप या अत 
हिसी रूप में स्वीकार करते हैं, ईश्वर वैसा होगा, किन्तु उनके 
स्वयं के लिए सत्य ही ईश्वर है। यहां गांधी जो दूसरों के दृष्टिकोण 
या अनुभव के खण्डन-मण्डन के विवाद में नहीं पड़ना चाहते क 
इसलिए वसा 'होगा” कहते हैं; किन्तु अपनी अनुभूति को दृढ़ निश्वय 
के साथ “हूँ” कह कर व्यक्त करते हूँ । हु 


ते 
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इस सन्दर्भ में एक प्रश्न यह उठता है कि ईश्वर को परस्पर 
विरोधी दृष्टिकोणों से लोग क्‍यों व्यक्त करते है ? ईश्वर को सूष्टा, 
और असुप्टा, निगुंण और सगुण, ससीम और असीम, कठोर और 
दयालु कहकर अटपटा यों बता देते है ? इस सम्बन्ध में उनका विचार 
यह है कि ईश्वर बहुत विराट शक्ति या सत्ता है। इसे पूर्ण रूप से 
समझता मनुष्य बृद्धिके लिए सम्भव नही है । इसे श्रद्धा से अपेक्षाइत 
स्यूनाधिक रूप में अनुभव किया जा सकता है, किन्तु सम्पूर्ण रूप से 
इसका वर्णन नहीं हो सकता है । जहां आंशिक वर्णन होंगे, वहाँ 
सात अम्धों के हाथी के वर्णन की स्थिति स्वाभाविक है। अतः 
“हम सब अकल्पनीय कल्पता करते हैं, अवर्णनीय वर्णन करते हैं 
ओर भज्ञात को जानना चाहते हैं, और इसीलिए हमारी वाणी 
लड़खड़ाती है, अपूर्ण सिद्ध होती है और बहुधा परस्पर विरोधी 
होती है। बुद्धि उप्ते जानने में असम है, वह बुद्धि की पहुंच या 
पकड़ से बाहर है| परन्तु इस मुद्देका मुझे विस्तार करने की 
जरूरत भहीं है । इस मामले में श्रद्धा अत्यन्त आवश्यक हैँ ।” 


[ग] इंश्वर कहाँ है ?--गांधी जी का ईश्वर कोई शरीरधारी 
व्यक्ति नहीं है। वह किसी सातवें आसमान या अन्य लोक में भी 
नहीं रहता है । वह तो निराकार रहस्यमयी शक्ति के रूप मे हैं, 
जो सस्तार के प्रत्येक व्यक्ति, प्रत्येक प्राणी, प्रत्येक वस्तु मे निहिता 
है । उसकी खोज के लिए किसी गुफा-कन्दरा में जाने की 
भावश्यकता नहीं है, अपितु उसे मनृष्यों ओर अन्य प्राणियों में 
खोजना चाहिए । वह कहते हैं, “मैं सम्पूर्ण का एक अविभाज्य अंग 
हैं और मैं उसे शेष मानवता से अलग नहीं पा सकता ।” 
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भारत की परिस्थितियों के अनुसार गांधी जी मे ईशर शब्द क 
अर्थ-विस्तार क्रिया था झौर कहा था कि संसार में ईख़र के सह 
लामों का उल्लेख होता है; जिनमें से एक नाम दखििताराब! 
भी है, जिसका आशय है गरीबों का ईश्वर अथवा गरीबों के हृदय 
में श्रकट होने थाला ईश्वर । उन्होंने अपने इस मत पर बहुत जोर 
देते हुए कहा है, “मैं उस ईश्वर को जो लाखों मूक जनों के हृदय 
में निवास करता हैं, और किसी ईश्वर को नहीं माता ।”/ 

गरीबों और असहायों पर दया करना तो प्रायः समी धर्मों में 
सिखाया जाता है, किन्तु यह दया-माव में दया करने वाला बसे 
को ऊँचा समझता है, और जिस पर दया करता उत्ते आपने ते 
नौचा समझता है। गांधी जी ने ईश्वर को दरिद्रनारावण की संस 
देकर भेद-भाव की भावना का अन्त किया तथा उनके अति पर्दा 
“की भावना उत्पन्न कर दी । हु 3 

गांधी जी की ईश्वर सम्बन्धी इस मान्यता से स्पष्ट है हि 
“उन्होने स्वर्ग या सातवें आसमान में रहने वाले ईश्वर की 
"पर उतार दिया, मनुष्यों में सम्पृक्तकर दिया, अलौकिक से लोगिई 
चना दिया। यह ईश्वर का सामाजीकरण भी है,और मानवीय 
नी है। गांधी जी के अनुसार ईश्वर से साक्षात्कार, करते या पे 
खोजने के लिए समाज से पृथक्‌ नहीं हुआ जा सकता हैं ञ्ै 
"समाज और मनुष्यों में ही प्राप्त करना पड़ेगा । 

[पघ] ईंखस-साक्षात्कार कैसे ?-गांधी जी ने पूर्ण बर्ले 
विश्वास के साथ कहा कि प्रत्येक्त मनुष्य का;लक्ष्य ईवर । 
साक्षात्कार करना है। श्रश्त यह उठता है.कि, जब, ईश्वर, बोर 
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व्यक्ति नही है, तो फिर साक्षात्कार किसका करना हैं ? इसका 
उन्होंने यह उत्तर दिया कि सत्य ही ईश्वर है, इस सत्य की उप- 
तब्धि ही ईश्वर का साक्षात्कार हैं । जिस प्रकार वैज्ञानिक अपने सत्य 
के पता लगाने के लिए विद्येप प्रकार के नियमों का पालन करता 
है, इसी प्रकार संसार के सम्पूर्ण सत्य अर्थात्‌ ईश्वर को प्राप्त करने 
के लिए कुछ नियमों पालन करना अनिवाय हैँ । उन्होंने इस सदर्भ 
में बिजली का उदाहरण दिया है । बिजली अदृश्य शक्ति हैं । यदि 
कोई विजली का साक्षात्कार करना चाहता है, तो उसे विज्ञान 
द्वारा निश्चित कुछ नियमों का अनुसरण करना होगा । इन नियमों 
को पालन किये बिना कोई व्यक्ति बिजली की शक्ति या प्रकाश को 
अनुभव नही कर सकता है । ईश्वर इसी प्रकार अदृश्य रहस्यमयी 
शक्ति है,जिसे विशेष नियमों को पालत करके अनुभव किया जा सकता 
है, उसके प्रकाश से लाभ उठा सकता हैं। यह विशेष नियम है-- 
निष्काम भाव से मनुष्य ही नहीं अपितु प्राणि मात्र की सेवा के 
लिये अपने को अधपित करता । “समस्त मानव-प्राणियों की 
तात्कालिक सेवा इस प्रयत्न (ईश्वर साक्षात्कार) का आवश्यक 
अंग बन जाती हूँ । कारण, ईश्वर को पाने का एक माजन्न उपाय 
यह है कि उसे उसकी सृष्टि में देखा जाय और उसके साथ एकता 
अनुभव की जाये । यह सबकी सेवा से ही हो सकता है ।”” 

मानवता के सेवक होने का दावा तो कोई व्यक्ति कर सकता 
है; किन्तु गांधी जी की दृष्टि में सव सेवक नही है। उनके अनु- 
सार सेवा वही सच्ची हैँ, जिसके आघार में अहिंसा और प्रेम है । 
उन्होने अपने इस दृष्टिकोण की बहुत विस्तार से चर्चा की है, जिस 
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चर हम आगे चलकर विचार करेंगे। महाँ पर संक्षेप में उन क्रो 
का उल्लेस मात्र करेंगे, जिनके द्वारा कोई व्यक्ति प्राशिमात त्रौ 
सच्ची सेवा कर सकता है, अपनी आत्मा को शुद्ध कर सकता और 
रात्य की उपलब्धि कर सकता हैं अर्थात्‌ ईश्वर का साक्षात्तारकर 
सकता हूँ। ये प्रत हैं-सत्य, अहिसा, ब्रद्मचय, अस्वाद, बस्तेय, 
अपरिग्रह । ये मन, वचन और करम से पालन किये जाने चाहिए। 
जहाँ इन श्रतों का पालन होगा, वहाँ ईश्वर या सत्य के वििट 
बहुँचने का मार्ग प्रशस्त हो जाएगा भर वास्तविक झात्ति, बार 
आनन्द की उपलब्धि हो जायेगी। 

इस सम्बन्ध में यह ध्यान देसे योग्य है कि गांधी जी मोक्ष यो 
ईश्वर-प्राप्ति के लिए जगल में रहने या गुफा में तपत्या कर्ख 
अयवा हिमालय में शरीर को गला देने की सलाह नहीं देते हैं। 
उनका अटल विश्वास हैँ कि मोक्षा या ईश्वर का साक्षात्कार 
और समाज से पृथक्‌ होकर सम्भव नहीं है, अपितु त्याग और सेवा, 
अहिंसा तथा प्रेम से अपने को सृष्टि का अविभाज्य अंग बना 
से सम्भव है । इसीलिये उनके विधान में जो ब्रत निर्धारित व 
अये हैं, उनका रूप भी वैयक्तिक न होकर सामाजिक है| 

इस प्रकार, गांधी जी का ईश्वर निराकार है, संसार 
चरिचालित करने वाली अदृश्य श्क्ति-रूप है, झाश्वत नियम है 
चूर्ण सत्य है; उसे ज्ञान-सीमाओं और परिस्थितियों के कार्ण 
विभिन्न लोगों ने विभिन्न संजाएं दी हैं, किन्तु वह मूलतः एक है। 
चह सम्पूर्ण संसार में परिव्याप्त है, इसलिये श्रत्येक मनुष्य 
उसका अस्तित्व है, अतः उसकी - खोज के लिये अपने में, आय 
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“अगसत में अंग्रेजी मर्द (ठप के लिए संसूत में जी पद् हैं“ 
मानी 'सत्य'-उगरा ध्दार्थ ही जो है है।” गद्मां पद सत्य हा 
आशप है, जो याग्तव में है, या जो मयातव में है। गांधी ने अनेक 
स्थलों पर कहा है कि संसार अपरिवर्ततीय और अटल तियर्मोंसे 
मंबालित होता है । ये नियम सत्य है। अतः यह भी जहा जा 
सझता है कि जो अपरिवर्सतीय है, यही सत्य है, चरम सत्य है। 
इटली के प्ररपात दार्शनिक परामिनीडीज से भी सत्य की यहीं 
ब्याख्या की है। यह कदता है हि सत्य अपरिवेवशील होग है, 
ध्रुव द्वोता है । जो परिवर्तनशीस होता है, वह अमत्य है, मिश्य 
है । सत्य की उत्पत्ति नहीं होती है और न सत्य को विनाश होता 
है । सत्य तो नित्य और थाख़त द्वोता है । गांधी जी भी बहते है 
कि उनका सत्य कल्पित संत्य नहीं है, अपितु स्वतस्थ और विर- 
स्थायी सत्य है। वह विशुद्ध वेज्ञानिक की माँति सत्यको अन्तिम मानते 
हैं। वह आत्म-कथा में लिखते हैं, “मेरी नजरों में ये सही हैं बार 
इस समय तो आसिरी से लगते है ।”” इससे यही निष्कर्ष निकलता 
है कि गांधी जी के लिए सत्य वही है, जो ध्रुव है, अदस है, 
अपरिवर्तनीय है । हे 
सम्भव है, कुछ लोगों को यह भ्रम होता हो कि गांधी जी ने 
अनेक वार अपने मत या विचार में परिवर्तेन किया है, तो उतरा 
सत्य अपरिवतंनीय कंसे हो सकता है ? इस झंका का समावात 
गांधी जी ने स्वयं किया है। वह अपने को तथा अन्य मनुष्यों को जरूर 
मानते हैं। जहां अपूर्णवा है, वहाँ यह भी सम्भव है क्कि मनुष्य 
गलती करे, भ्रम में पड़े | फलत:, यह भी हो सकता है कि वह (गे 
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पत्य की उपलब्धि न कर सके, और आंशिक सत्य को ही पूर्ण सत्य 
मान बैठे । इससे सत्य की अपूर्णाता या परिवर्तनशीलता नही सिद्ध 
होती है। सत्य फिर भी अपरिवर्ततीय और अटल रहता हैँ । ग्राघी 
जी ने सत्य को ज्ञात करने के लिए पर्याप्त निरीक्षण-परीक्षण किया 
और जब उन्हें सत्य प्रतीत हुआ, तो उन्होंने उस समय के लिए उसे 
ही अग्तिम और सत्य माना; किन्तु उन्होंने मानवीय अपूर्णता को 
ध्यान में रखते हुए, उसमें भविष्य में परिवर्तन की गुझ्जाइश रखी ॥ 
इमीलिए उन्होंने अपने निष्कर्षों को 'सत्य के प्रयोग! सज्ञा दी है 


और उतके सम्दग्ध में स्पप्ट कहा है, "इस समय तो ये आसीर झे 
में लगते हैं।” 


[प] सत्य की प्रकति-गांधी जी के अनुसार सत्य सदा हित- 
बेर और आनब्दयुक्त है । उसमे श्लोक या अहित के लिए बोई 
स्पान नही है । सत्य रो चित्‌ और आनन्द का प्रनिदार्य सम्बन्ध 
है। मित्‌ का आशय शान है । जह्दा सत्य है वहाँ शुद्ध ज्ञान निश्चित 
है। घूहि एध्य घिरस्पायो और शाश्वत है, इसलिए सत्य बा सुर 
पा आनर्द भी धाश्वत होता हूँ । 


[ग] सत्य था क्षेत्र-सत्य भा क्षेत्र सत्य बोलने तक सोमित 
नहों है। गांपी थी ने सत्य के छेत्र का विस्तार दिया हैं। वह 
दाघी के सर॒प को हो सत्य नही मानते हैं, अपिनु उनके सत्य से 
दिषार ओए आपार बा भी सत्य सम्मिलित है। दूसरे छम्दों में, 
साय बरी है, जो मत, वचन और वर्म से पालन किया जाए ६ सत्य 
दिखने, अभिस्यक्ति और आपरण में एड रूप होता है । जहाँ रोचा 
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यथा कहा कुछ और जाएं और किया कुछ और जाए, वह वर 
नहीं है। ४5 

सत्य विचार वह होता है, जिसमें तटस्थता या निष्पज्षता वी 
अ्रद्धा का समावेश होता है, तथा राग-द्वे प या मनोविकार का को 
स्थान नहीं होता है। ऐसा विचार सदा के लिए उवित भौ 
स्यायसगत प्रतीत होता है। सत्य वाणी या सत्य वचन में भ्रम * 
अर्थभेद नही निहित होता है तथा यह हृदय के विचारों के रू 
अनुरूप होती है । इसमें बुद्धि ओर हृदय जैसा ठीक समझते हैं, 
इब्दों मे उसी प्रकार व्यक्त करते हैं। जो विचार या बिस्तने है 
दृष्टि में उपमुक्त और उचित हो, उसी के अनुरूप राविवेर भाष/ 
करना या कर्म करना सत्य कर्म है । 

गांधी जो कहते हैं कि विचार, याणी और कर्म का गले ्‌ 
भूर्ण सत्य है, और जो इसे सम्पूर्णतः समझ सेता है, उसे गंतार रु 
और कुछ जानने को मही रह जाता हूँ । इस प्रकार इग सूर्ण हा 
मय दोत्र अस्यन्त व्यापक हूँ 

[पु] शह्य का निकप- प्रायः देखा जाता है हि दो हि 
विरोधी बातें कहने वाले दो व्यक्ति अपने-अपने को रात्य और एड 
दूसरे को अयरय मानते हैं। धर्मों के क्षेत्र में ही प्रस्येफ़ धर्म ह 
खो उचित और अन्‍य धममों को अनुचित मानता है। ऐगी हि 
मे धत्यन्भ्रमाय, याहा-अग्राद्य का निर्णय कैसे द्वो ? 

दस सम्यस्ध में गांधी जी का मत है हि जिग प्रा ही 

» सप्य या सभ्य की उपलब्धि अस्येक व्यक्ति बिना वैररि 

है लियम % नहीं कर सहता है, उसी प्रवार शीवा है हि 
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» के में सत्य की उपलब्धि या सत्य का निर्णय भी बिना कुछ शर्तों 
“या नियमों के पालन के सम्भव नहीं है । आध्यात्मिक क्षेत्र में सत्य 
। के निर्णय के लिए बतों के पालन को अनिवार्य बताते हैं । जो 
व्यक्ति सत्य, ब्रह्मचर्य, अहिसा, भ्रस्वाद, अस्तेय, अपरिग्रह आदि के 
, अतों का पालन नहीं करता है, वह आध्यात्मिक क्षेत्र मे चरम सत्य 
की प्राप्ति नहीं कर सकता हूँ | जिसने इन ब्रतों का अभ्यास न कर 
, लिया हो, उसे चरम सत्य की खोज के लिए प्रयास नहीं करना 
चाहिए । जो व्यक्ति इन द्रतों का पालन करता है, उसकी अन्तरात्मा 
. ही सत्य का निकष है, अर्थात्‌ कसौटी है। साधना और त्षतों द्वारा 
सुसंस्कृत या शुद्ध हुई आत्मा जो कुछ कहे, वही सत्य है। “फिर 
, भी हम यायेंगे कि एक के लिए जो सत्य है, वह दूसरे के लिए 
असत्य हो सकता है । इसमें घवराने की वात नहीं है। जहां शुद्ध 
अयत्ल है, वहां भिन्न जान पड़ने वाले सब सत्य एक ही पेड़ के 
असंख्य भिन्न दिखाई देने वाले पत्तों के समान हैं । >»< अतः जिसे 
जो सत्य लगे तदनुसार बरते तो उसमें दोष नहीं। इतना ही नहीं 
बल्कि वही कर्तेव्य है ।” यहाँ पर यह ध्यान रखना चाहिए कि 
गांधी जी शुद्ध आत्मा और शुद्ध प्रयत्न अर्थात्‌ निस्‍्वार्थ प्रयत्न पर 
जोर देते हैं । 

[&] सत्य का परिवेश--गांधी जी के सत्य के परिवेश में 
केवल व्यक्ति ही नही, आता है, अपितु इसमें समूह और समाज का '४% 
"भी समाहार है। वह चाहे है कि सम्पूर्ण सत्य (मन, वचन, कर्म 
का सत्य) का पालन धर्म, राजनीति, अर्थतीति, परिवार-नीति 
सब में होना चाहिए। व्यक्ति और समाज का कोई पक्ष सत्य से 
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बिरत न हो । राजनीति में असत्य को प्रायः आधार माना जाता 
हैं; किन्तु गांवी जौ ने स्वयं अपने आचरण से सिद्ध कर दिया हि 
राजनीति में सत्य का पालन पूर्णतयः सम्मव है । उनका यह ववीद 
प्रयोग विश्व-इतिहास के लिए अविस्मरणीय घटना है। सम्भवतः 
बह विश्ववद्य इसीलिए हुए कि सत्य के वेयक्तिक जीवतदर्यत की 
सामाजिक-जीवन द्क्षन में परिणित किया, और किसो सीमा तक 
अपने अनेक अनुयायी बनाकर दिखा दिया कि जो व्यक्ति के निए 
सम्मव है, वह समूह के लिये भी सम्भव हो सकता है। हमारे 
कथन का यह आश्य नहीं है कि स्वतन्त्रता-संग्राम में भाग सेने 
वाले समस्त व्यक्ति गांधी जी के 'सम्पूर्ण सत्य” के पालक ये; हिन्द 
यह तो मानना ही पड़ेगा कि बहु संख्यक लोगों ने कुछ काम कै 
लिए उनकी सत्य की अवधारणा को सिद्धान्त और आचरण ई 
न्यूमाधिक रुप में स्वीकार अवस्य किया, जिसके फलस्वरूप उनके 
नेतृत्य में विगा किसी सस्त्र संघर्ष या रत्पात के भारत खतरा 
हुआ । अन्तरराष्ट्रीय क्षेत्र मे भारत को जो सम्मान अ्राप्त हुआ हैं। 
झायद उसके पीछे गांधी जी के राजनीतिक सस्य-्प्रयोगों वा बुत 
बड़ा योग हूँ । 
४--अहिसा 
गांधी जी सत्य और अहिसा को अन्योस्याशरित मानते हैं. 
दोनों रो एक ही मुद्दा के दो वास्त के रूप में रवीगार करी है । 
[+] अहिंसा कया है २-अधिसा' शब्द अति प्राचीत काए में 
हो रहा हैं । स्वरेश-विदेश से इसको ब्यास्याएं भी अगर 
5 5 मे अस्त में वैदिक कास ये सेकर आपुतिक युग तक इगी 
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चर्चा हुई है । जैनियों और वौद्धों ने इस पर बहुत विचार किया है । 
किन्तु सर्वे साधारण में इसकी अत्यन्त अस्पष्ट व्याख्या प्रचलित रही 
है। स्थूल रूप से अधिकाँश लोग किसी को न मारता ही अहिंसा 
समझते हैं | गांधी जी कहते हैं कि यह अहिंसा का पूर्ण नहीं, 
आंशिक अर्थ है। किसी को न मारना अहिंसा का एक अग अवश्य 
है; किन्तु अहिसा में इसके अतिरिक्त और कुछ भी है । उन्हीं के 
शब्दों में, 'किसी को न मारने का भाव तो उसमे है ही । कुविचार- 
मात्र हिंसा है। उतावली हिंसा हैं। मिथ्या भाषण हिंसा है। 
दप हिंसा हैं। किसी का बुरा चाहना हिंसा है। जगत को 
जिस चीज की आवश्यकता है, उस पर कब्जा रखना भी 
हिंसा है।' स्पष्ट हैँ कि गांधी जी के लिए अहिंसा का 
अर्थ अत्यन्त व्यापक है। इसमे कार्य ही नहीं, अपितु 
विचार में भी सावधान रहना आवश्यक है, वाणी और सवेगों को 
भी नियन्त्रित करना अनिवायें है । जीवत की आवश्यकताओं की 
पूर्ति में संयम रखना अपेक्षित है । 

संक्षेप में, गांधी जी की अहिसा की अवधारणा मन, वधन और 
कर्म से सम्बन्धित है । इसके अनुसार अहिंसा धर्म के मानने वाले 
ब्यवित को दूसरे व्यक्ति के प्रति कोई ऐसी वात नही सोचनी चाहिए, 
कोई ऐसी वात नहीं कहना चाहिए और कोई ऐसा काम नही करना 
चाहिए, जो वह व्यक्ति अपने स्वयं के लिए अहितकर या 
अकत्याणकारी समझता हो। यदि कोई व्यक्ति दूसरे के प्रति 
अहितकर काम करता तो नहीं है; किन्तु सोचता या मुंह से वहता 
ही है, तो वहां हिसा हो जाती हैं ! यहाँ पर वैचारिक हिंसा को 


डर गांधी : घर्में ओर समा 


बात विशेष महत्ववूर्ों हैं। उनके अनुसार अहिसक पति में बह 
स्वीकार नहीं है कि किसी को अपने विचारों से दरामि। हिया 
जाएं या पराजित करने का भाव मन में रसा जाए। देश धघर्मा- 
घिकारी इसी सन्दर्भ में कहते हैं, “गांधी जो ने जो विषार शिया 
उसकी सबसे यही विशेषता मह है हि उनकी गैमारित परुमित गे 
भी अहिसा है, द्गरे के विचारों का निराफरण करना है, दूसरे पे 
विलारों को पराम्त करता है, और अपने दियार की हशाशों 
करनी है, इसे भी उ्होंने कमी भी सरोकार नहीं हिया 

महिसा की स्पाश्या प्राय सझारागमक थी जाती है, अऔ 
सा ने ऋूरना अ्दिसा है । गांधी जी इस स्यास्या से सुर 
हैं । बड़े कटे है हि जेडत टिसा से करना ही म्िसा मी है. आए 
विवभी को अधि मे अधिक प्रेम बरो का भार भी माँदिगी 
लिन है । शीरतप» ततत,ज के अतुगार गोपी भी की आती हा 
हदुगनशी का हब हित करता भी आया है। जी तह गुर और 
इडपान बे बड़ है, अदिता हा अर्थ इसमें भाग मेने मै हघात 
दूबएर कर दैश है । हैरत बड़ अभे यरी गमाश नंगी ही गा 
है. हर हब दुरुर हवा है, हब होगे अधिक गेन्जदिह कर उ06ह 
वहद? हुदह ४५३ 7 तच्चर हो जाते है, मो हमारे आीब हा! 
अ६ओे है 

कल्दुन बाची जो की परटिवा हा मु आपार प्रेत है? 
दशक #५ हूँ बे हसे उब करवा है. खरे इस भी प्रेत का 
अरी. एव बट है | जॉटियशों वर हड़ है. अब हसे आपने (/पाँ, 
कई के के हहक कई कु भी प्र करें। रे 
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यह आशय नहीं है कि विपक्षी या विरोधी की हिंसा या बुराई से 
मेल किया जाए। यह तो नितान्त अनुचित होगा । अहिसा-मार्ग 
में विपक्षी की बुराई या दुष्प्रवृत्ति को प्रेम के द्वारा दूर करना 
आवश्यक है । इस सम्बन्ध में उनकी मान्यता है कि व्यक्ति जो दूसरे 
को देगा, वह्दी उसको प्राप्त होगा | यदि कोई हिंसा का उत्तर हिंसा 
से देता है , तो उसे हिंसा ही प्राप्त होगी । यदि व्यक्ति हिसा का 
उत्तर प्रेम से देता है, तो उसे प्रेंम ही प्राप्त होगा । वह इस सम्बन्ध 
प्ें यहां तक जाते हैं कि वही व्यक्ति सच्चा अहिसक हैं, जो अपनी 
हत्या होते समय भी अपने हत्यारे के प्रति क्रोध नही करता है, अपितु 
ईश्वर से उसे क्षमा करने को कहता है। जेसे ईसा ने सूली पर 
गहा था, “परम पिता, इन्हें (हत्यारों को) क्षमा कर दीजिए; 

शयोकि इन्हें पता नहीं है कि ये बया कर रहे हैं।” गाधी से 
स्वयं इस प्रकार के प्रयोग किए थे, और उन्हें सफलता मिली थी । 
उदाहरण के लिए हम दक्षिणी अफ्रीका की एक घटना को ले सकते 
हैं। वहाँ पर गांधी जी ने भारतीयों पर लगाए गए करो के विरोध 
में अहिसात्मक आन्दोलन किया । इस आन्दोलन के दमन का कार्य 
जनरल जे० सी० स्मद्स के हाथ मे था। गांधी जी अंप्रेजों की 
नीति के विरोधी अवश्य थे, किन्तु वहाँ उनवग विरोध अहिसक 
था। यह प्रेम और स्नेह से विरोधो को अपना बना रहे थे । शिस 
स्मटूग ने उन्हें जेल में दस्द किया, उसी के लिए गांधी जी ने धपने 
हाप से चप्पल बना कर दिए। इसके अतिरिक्त अप्रेजों बीजों 
उपित नौतियां थी, उनमें अपना पूर्ण सहयोग दिया। सम्पूर्ण 
आन्दोलन में बदुता, पृषा, द्वे प की भावना नही उत्पन्त होने दी ॥ 


डंफ गांधी : धर्म और समाज 
वात विशेष महत्वपूर्ण है । उनके अनुसार अहिंसक पद्धति में यह 
स्वीकार नहीं है कि किसी को अपने विचारों से पराजित क्या 
जाए या पराजित करने का भाव मन में रखा जाए। दादा धर्मा- 
घिकारी इसी सन्दर्भ में कहते हैं, “गांधी जी ने जो विचार दिया, 
उसकी सबसे बड़ी विद्ेषता यह है कि उनकी वैचारिक मूमिका में 
भी अहिंसा हैँ, दूसरे के विचारों का निराकरण करना है, दूसरे के 
विचारों को १रास्त करना हैं, और अपने विचार की अस्तावगा 
करनी है, इसे भी उन्होंने कभी भी स्वीकार नहीं किया ।/ 
अहिंसा की व्यारुपा प्रायः नकारात्मक की जाती हैं, भर्षातू, 
हिंसा न करना अहिंसा है । गांधी जी इस व्याख्या से सन्तुष्द नहीं 
हैं । वह कहते हैं कि केवल हिसा न करता ही अहिंसा नहीं हैं, अपितु 
विपक्षी को अधिक से अधिक प्रेम करने का भाव भी अहिंसा मे 


निहित हैं । सी ०एफ० एण्ड्रूज के अनुसार गांधी जी की भहिंया मै 
“दूसरों का स्वयं हिंत करना भी आता है। जहाँ तक युद्ध और 


रक्तपात का प्रश्न है, अहिंसा का अर्थ इनमें भाग लेने से एशइम 
इन्कार कर देना है। लेकिन यह अर्थ यही समाप्त नहीं हो जाता 
है, यह तब पूरा होता है, जब हम अधिक-से-अधिक कष्ट उठाकर 
उनका द्वदय जीतने को तत्पर हो जाते हैं, जो हमारे साथ बुर 
करते हैं ।7 

यस्तुतः गाँधी जी की अहिंसा का मूल आधार प्रेम है। 
उनरा मत है हि जो हमे प्रेम करता हैं, उससे हम भी श्रेम करें“ 
यदी अहिसा नहीं है ॥ अद्दिसा तो तव हैं, जब हम अपने विरोधी, 
अपने शत्रु या अपने से देव रखते वाले को भी प्रेम करें। श्गात 


गांधी : प्रचलित धामिक अवधारणाएं और नवीन अर्थ-बोध रे९ 


यह आशय नहीं है कि विपक्षी या विरोधी की हिंसा या बुराई से 
भेल किया जाए। यह तो नितान्त अनुचित होगा। अहिंसा-मार्गं 
में विपक्षी की बुराई या दुष्प्रवृत्ति को प्रेम के द्वारा दूर करता 
आवश्यक है। इस सम्बन्ध में उनकी मान्यता है कि व्यक्ति जो दूसरे 
को देगा, यही उसको प्राप्त होगा । यदि कोई हिसा का उत्तर हिंसा 
से देता है , तो उसे हिंसा ही प्राप्त होगी । यदि व्यक्ति हिसा का 
उत्तर प्रेम से देता है, तो उसे प्रेम ही प्राप्त होगा । वह इस सम्बन्ध 
में यहां तक जाते हैं कि वही व्यक्ति सच्चा अहिंसक है, जो अपनो 
हत्या होते समय भी अपने हत्यारे के प्रति क्रीष नही करता है, अपितु 
ईश्वर से उसे क्षमा करने को कहता है। जैसे ईसा ने सूली पर 
कहा था, “परम पिता, इन्हें (हत्यारों को) क्षमा कर दीजिए, 

गयोंकि इन्हें पता नहीं है कि ये बया कर रहे हैं।'” गांधी ने 
स्वयं इस भ्रकार के प्रयोग किए थे, और उन्हें सफलता मिली थी । 
उदाहरण के लिए हम दक्षिणी अफीका की एक घटना को ले सकते 
हैं। यहाँ पर गांधी जी ने भारतीयों पर लगाए गए करों के विरोध 
में अहिसात्मक आन्दोलन किया । इस आन्दोलन के दमन का कार्य 
जनरल जे० सी० स्मट्स के हाथ में था। गांधी जी अंग्रेजों की 
नीति के विरोधी अवश्य ये, किन्तु वहाँ उनका विरोध अहिंसक 
था। वह प्रेम और स्नेह से विरोधी को अपना दता रहे थे । जिस 
स्मट्स मे उन्हें जेल में दन्द किया, उसी के लिए गांधी जी ने प्रपने 
हाप से चप्पल बना कर दिए। इसके अतिरिक्त अंग्रेजों को जो 
उचित नोतियां थीं, उनमें अपना पूर्ण सहयोग दिया। सम्पूर्ण 
आन्दोलन में कटृता, घृणा, द्वंप की भावना नही उत्पन्न होने दो $ 


"५१ 
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गाते विशेष महततपूर्ग है। उसके अनुसार अहिंसड पति में हे 
स्वीवार नहीं है कि हिसी को अपने विवारों से वराजित डियां 
जाए या पराहित करने का भाव मन में रसा जाए। दादा घर्मा- 
पिकारी इसी सम्दर्भ में मह्धते हैं, “गांधी जी ने णो विचार दिया, 
उसकी सबगे बड़ी विशेषया यह है कि उनकी बैंचासिक प्रूमिता में 
भी अहिंसा है, दूगरे के विमारों मा निराकरण करता हैँ, इसरे 
मिघारों को परारत करना है, मौर अपने वियार की प्रसतावता, 
करनी है, इसे भी उन्होंने कमी भी स्वीकार नहीं किया ॥7 
अहिंसा मी व्यासया प्रायः नकारात्मक की जाती हैं, अर्थात्‌, 
हिंसा ले करना अहिसा हूँ । गाघी जी इस व्याख्या से सलुप्द न्ठीं 


हैं। यह कहते हैं कि केवल हिसा न करना ही अहिसा नहीं है, अपितु 
विपक्षी को अधिक शे अधिक प्रेम करने का भाव भी मियां मं 
अहिंसा में 


निहित हैं । सी०एफ० एण्ड्र,ज के अनुसार गांधी जी की भ॑| 
“दूसरों का स्वयं हित करना भी आता हैँ। जहां तक युद्ध और 
रक्तपात का प्रश्न हैं, अहिंसा का अर्थ इनमें भाग लेने से एकदर्म 
इन्कार कर देना हैं । लेकिन यह अर्थ यहीं समाप्त नहीं हो जाता 
हुँ, वह तब पूरा होता है, जब हम अधिक-से-अधिक कष्ट उठाकर 
उनका हृदय जीतने को तत्पर हो जाते है, जो हमारे साथ बुराई 
करते हैं ।” 

वस्तुतः गांधी जी की अहिंसा का मूल आधार प्रेम है। 
उनका मत है कि जो हमें प्रेम करता है, उससे हम भी प्रेम करें 
यही अहिसा नहीं है । अहिसा तो तब है, जब हम अपने विरोधी, 
अपने शत्रु या अपने से द्वप रखने वाले को भी प्रेम करें। इसका 
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यह आशय नहीं है कि विपक्षी या विरोधी को हिंसा था बुराई से 
मेल विया जाए। यह तो नितान्त अनुचित होगा। अहिसान्मार्ग 
में विपक्षी की बुराई या दुष्प्रवृत्ति यो प्रेम के द्वारा दूर करना 
आवश्यक है । इस सम्बन्ध में उनकी मान्यता हैं कि व्यक्ति जो दूसरे 
वो देगा, वही उसतरो प्राप्त होगा । यदि कोई हिंसा का उत्तर हिंसा 
से देता है , हो उसे हिंसा ही प्राप्त होगी । यदि व्यक्ति हिसा वा 
उत्तर प्रेम से देता है, तो उसे प्रेम ही प्राप्त होगा । वह इस सम्बन्ध 
में यहां तक जाते हैं कि वही व्यक्ति सन्‍या अहिसक है, जो अपनो 
हुएया होते समय भी अपने हत्यारे के प्रति त्रोध नही बरता है, अपितु, 
ईगबर से उसे क्षमा करने वो वहता है। जैसे ईसा ने सूमी पर 
बहा था, “परम विता, इन्हें (हत्यारों गो) क्षमा कर दीजिए. 

क्पोढ़ि इन्हें पता मही है डिये बया कर रहे हैं गांधी ने 
रबय इस प्रदार के प्रयोग विए थे, और उन्हें सफलता मिलो थी | 
शशहरध के सिए हम दक्षिणी अफीरा बी एड पटना बो से सशते 
है। वात पर गांधी जी में भारतीयों पर सगाए गए करो मे विरोध 
में अ्विमाशमक आनदोखन दिया । इस आम्शेतन ने: दमन भा बार्य 
जगरस जे० सी० स्मट्स के हाए में था। गांधी झो अप्रेशो की 
मोजि के विरोधी अवश्य थे, बिन्दु वह उस विरोध अहिेक 
था। बह प्रेम और स्नेह से विरोधो बो अपना बना रहे थे। दिस 
स्यटटत मे उस्हें झेल से रुगद विया, उसी मे लिए पांपी झो में प्रापने 
हाप मे घापत्र दता बर 4िए। इसझे अविरिक अग्रेशों कोरो 
शवितर मौदियों थी, उनमे अपना पूर्च शहपयोबव दिशा। सम्पूर्ष 
झार्रोकन मे बदुता, पृषा, दे प भी भावता नहीं उत्तप होने हो 


ड्ंघ गांघी : धर्म और समाज 
बात विश्येष महत्वपूर्ण है । उनके अनुसार अहिंसक पद्धति में यह 
स्वीकार नहीं है कि किसी को अपने विचारों से परामित क्या 
जाए यथा पराजित करने का भाव मन में रखा जाएं। दादा ्घर्मा- 
घिकारी इसी सन्दर्भ में कहते हैं, “गांधी जी ने जो विचार दिया, 
उसकी सबसे वड़ी विशेषता यह है कि उनकी वैचारिक भूमिका में 
भी अहिंसा है, दूसरे के विचारों का निराकरण करना है, दूसरे 
विचारों को परास्त करना है, और अपने विचार की अस्ताववा 
करनी है, इसे भी उन्होंने कभी भी स्वीकार नहीं किया !! 

अहिसा की व्याख्या प्रायः नकारात्मक की जाती है, अर्थात्‌ 
हिंसा न करना अहिंसा हैं । गांधी जी इस व्याख्या से सल्तुष्द नही 
हैं। बह कहते हैं कि केवल हिसा न करना ही अहिसा नहीं है। अपितु 
विपक्षी को अधिक से अधिक प्रेम करने का भाव भी अहिसा में 
निहित है । सी०एफ० एण्ड्रज के अनुसार गांधी जी की अह्िसा मे 
“दूसरों का स्वयं हित करना भी आता हैं। जहां तक युद्ध और 
रक्तपात का प्रश्न हैं, अहिंसा का अर्थ इनमें भाग लेने से एकदम 
इन्कार कर देना हैं । लेकिन यह अर्थ यही समाप्त नहीं हो जाता 
हैँ, वह तब पूरा होता है, जब हम अधिक-से-अधिक कप्ट उठकर 
उनका हृदय जीतने को तत्पर हो जाते है, जो हमारे साथ बुराई 
करते हैं ।”” 

वस्तुतः गांधी जी की अहिसा का सूल आधार प्रेम है। 
उनका मत हैं कि जो हमे प्रेम करता है, उससे हम भी प्रेम कर” 
यही महिया नहीं है । अद्िसा तो तब है, जब हम अपने विरोधी/ 
अपने गंत्रु या अपने ये दवोप रसने याले को भी प्रेम करें। ड््गा 
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इस अस्त्र को आज पाश्चात्य देशों में भी अपनाया जा रहा है। 
हाल ही में सयुक्तराज्य अमेरिका में नीग्रो लोगो ने गोरों की रंग-भेद 
नीति के विरुद्ध अहिसक प्रदर्शन ही किया था । 

गांधी जी का व्यक्तित्व आध्यात्मिक था। वह श्रद्धा और 
विश्वास को तक की अपेक्षा अधिक स्थान देते थे। अहिंसा के 
सम्बन्ध में भी उनका मत है कि यह विश्वास और अनुभव से 
सम्बन्धित है, तक॑ से नहीं | वह इसे बौद्धिकता पर आश्रित नहीं 
मानते हैं; बल्कि बह इसे हृदय और आत्मा का गुण भानते हैं । 

गांधी जी के अनुसार कायरता और निष्क्ियता प्रहिसा नहीं 
है। यह सबल का अस्त्र और साहसी का साधन है। यह ससार की 
सर्वाधिक क्रियाशील शक्ति है । यह आत्म-बलिदान का मार्ग है, 
इसीलिए कायर इसका उपयोग नही कर सकता है । वह कायरता 
के इतने विरोधी हैं कि कायरता की तुलना में हिंसा को अच्छा 
समझते हैं; बयोकि कायर था भागने वाला मानसिक हिंसा का 
अपराधी होता है। वह अपने विरोधी को मन से मारना चाहता 
है; किन्तु साहस के अभाव मे पलायन करता है। गांधी जी की 
अवधारणा में हिसा का विचार मन में लाना ही हिंसा है। अतः, 
कायर या निष्क्रिय व्यक्त हिंसा से मुक्त नहीं है । अहिसक के लिए 
श्रेष्ठ भार्ग यही है कि वह अन्याय का प्रतिकार सदृप्रवृत्ति से करे ॥ 
दिन्तु, जिसके लिए यह सम्भव नही है, उसके लिए दूसरा मार्य 
मरना और मारना ठीक है । कायरता और निष्क्रियता तो किसी 
भी दशा में ग्राष्म नही है । इस प्रकार गांधी जी की अहिसा में 
अप्लीम घैये और आत्म-बलिदानी साहस की अपेक्षा है। 


डे कला गांधी : धर्म और संग 


फलतः स्मदूग से गांधी जी की मांगें तो स्वीकार ही हीं, साय ही 
गाष दृवदय पर अष्छा प्रभार पड़ा । स्मट्स का यह हसन ससूर्म 
स्थिति को स्पष्ट करता है, जो उन्होंने दक्षिटी अक़ीका के आत्दीवत- 
मारियों को सम्बोधित करते हुए छ्िखा घा--"मैं तुस्दारे लोगों की 
विल्कुस नहीं पसन्द करता और से मैं उड़ी सहायता करते की 
रती भर परवाह करता हूँ। परन्तु, मैं क्या कूझों? तुम सोग 
जरूरत के ममय मेरी मदद दी । हम तुम पर बसे हाप इध् 
सफते हैं ! अजसर यह चाहता हु कि आप सोग भी अंग्रेड हंड़तातियाँ 
के समान दिसा का आश्रय सेसे, सब हम आपको बताते हि ते 
निपदा जाता है| परन्तु आप तो अपने शत्रु को मी नुझुमान रहा 
बहुघाते । आप केवल आत्मपीड़न द्वारा विजय चाहते हैं और स्वयं 
अपने ऊपर सगार्द गई श्िप्टाचार और बहादुरी की मर्वाद्ओं ,का 
भी कभी उल्लंघन नहीं करते । और, यही चीज हमें अस्नहाय ववों 
देती है ।' गांधी जी के सम्बन्ध में स्मट्स ने लिखा “बिन उर््खा 
के लिए वह लड़ते हैं, उनके लिए यद्यपि वह सर्वस्त्र उत्सगें करे 
को तैयार हैं, किन्तु परिस्थिति की मानव-भूमिका नहीं भुसाते, 
अपने मस्तिष्क का रान्तुलन कभी नहीं सोते, न द्वेप के वश्ीद्ृत ही 
होते हैं और अत्यन्त कठिन प्रसंगों मे भी अपना मृदु-मधुर विदोर३ 
कायम रखते हैं॥ उस समय भी और उसके बाद भी उनकी 
व्यवहार और उनकी भावता आज की निप्टुर और नग्त पाशविवत 
से बिल्कुल भिन्न थी ।” गांधी जी के जीवन मे इस प्रकार के अनेक 
असंग आए, जो इस वात के प्रत्यक्ष श्रमाण हैं कि उनकी हम 
झूलक अहिसा काल्पनिक नहीं है, अपितु व्यावहारिक है। उतते 














गांधी : प्रचलित घामिक अवधारणाएँ और नवीन अर्थ-बोधष डक 


धरोहर है, उसे नप्ट करने का व्यक्ति को कोई अधिकार नहीं है । 
लेकिन, शरीर के प्रति आसक्ति नहीं रखनी चाहिए | अपने शरीर 
के पोषण भौर संरक्षण के लिये दूसरे जीवों की हत्या नहीं करनी' 
चाहिये । जो हिसाएँ अनजाने होती है, उनके लिए चिन्तित होने 
की आवश्यकता नहीं है। यह मनुप्य की विवशता है । किन्तु, 
“शरीर की मर्यादाओं को अच्छी तरह समझकर हमें अपने भीतर 
णो भी शक्ति है, उसे लगाकर (अहिसा के) आदर्श की ओर दिना 
प्रतिदिन आगे बढ़ने का प्रयत्त करना चाहिए। अहिंसा के पुजारी 
के सव कामों का स्रोत दया है, यदि वह छोटे-से-छोटे प्राणियों को 
भी नप्द करने से भरसक परहेज रखता है, उन्हें बचाने की कोशिश' 
करता है और इस प्रकार हिसा के घातक फंदे से मुक्त होने का 
सतत्‌ प्रयत्त करता है, तो वह अपने ईमान का सच्चा होता है । 
उसके संयम और उसकी करुणा में सतत वृद्धि होती रहेगी, परन्तु, 
वह बाह्य हिसा से सर्वथा विमुक्त नही हो सकता ।”” अतः गांधी जी 
अहिसा के सम्बन्ध में कल्पनावादी नही, व्यावहारिक कहे जाएँगे । 
उन्होने मनुष्यों या सम्पत्ति को हानि पहुँचाने वाले जीव-जन्तुओं 
को मारने को अनुमति दी है । अपने आश्रम में तड़पते हुए मरणा- 
सप्त बचे को कष्ट से मुक्त करने के लिये जहर देने की अनुमति 
दी थी। यहां हिसा अवश्य हुई; किन्तु इसके पोछे असीम दया 
तैया परदु.खकातरता का भाव निहित था। हिंसक जीव-जन्तुओं 
के सम्बन्ध मे गांधी जी हत्या की अनुमति देते अवश्य हैं; किन्तु 
ऐसा प्रतीत द्वोता है कि उनके हृदय का यह भाव था कि यदि मनुष्य 
अहिसा का पालन यथोचित रोति से करे, तो हिंसक जीव भी: 


शाप यो घहिदा को बेंइकिक घ्राचरम तक ही गोमितर गो 
मतप्य-डोवन की प्रत्येक परिस्थिति में तागू 

देयटिक, धामिक राजनीतिक, 
सज्बू डिया। उनको अहिनो पार 
बलि पहू 










झामाडिक, 
सबिस घपतित या मोक्िलर्गीय बा ही चापव नहीं है, वे 

इ्दइल्पा, धार्मिक समसय, पाए 

दरिक सिम्पेंद का मो रगइत हैं। यह मतृप्प के निये हो नहीं, 

हन्हूएँं इरदि-डदहु के ४टठि ब्यइहां है । 

इदरि रब जो उाजान्पवः सत्य और अहिंसा को अन्योद्याक्ि 

झपलते हैं, एक टिक्के के दो पहन स्वीकार करते है; डिल्यु बता 

झाघन मातते हैं, अर्थ, एप 


नानते हू. 
डॉहिंडा को सत्य के उरसब्धि का रा 

झूप्य है. जौर डहिता साइत हैं । बा हर दिलले पूष्ठों में गा 
संद ज्ये को इृस्टि हें सत्य का साज्ालार मनु की 


इरगगसत का एक मात्र मार्ग अर्दितों है! 


[रू] डहिंदा को डोमाएँ-जड शादी डी अपनी बलि कि 
इुकर देवे हैं, तो दुंधे वोनों है. 


४र उम्दुण इाशिजडयपर भू ऋ० 


डज्डाहूँ कि ऐसो िपदि में भटितर होता अत + 


झ-॑ञानिद झान्ति, राजनोडिक 
झफामा जद शघापन्त, साइकआजफ 










के 

जे, सा्ेयोवे चोदे-धोट झीटशुरी 
झोड-डन्तुरओं नहों उड़ता है! हे पसखे 
हूँ इच्होंने सू्पोजरप दिया है । उनके मठ से हिंदा में दर मु 
होदा मदर के लिये उम्भ नहीं हैं ॥ यदि इरीर , सेगा, तो है 
जे डुछ हिंदा डइस्‍्द होयों। कित्क इस हिंता ये बचे कि 
इसेर को नप्ट झरने के - आर मप्र 
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ही ओर खग्रसर होंगे । जहाँ तर्क सेना का सम्बन्ध है, वह उसे 
स्वीकार अवश्य करते हैं, किन्तु उतकी सेना विध्वंसक और विताशक 
न होकर शान्ति-सेना के रूप में होगी। इन शान्ति सेवाओं का 
काये किसी देश पर आक्रमण करना नहीं होगा और न देश में दमन 
करना । इन सेनाओं में झस्त्र का प्रयोग कम से कम होगा । ये सेवा,. 
प्रेम और दया से शत्रु का हृदय जीतेगी। 

एक प्रश्व यह भी उठता है कि यदि सशस्त्र युद्ध अनिवार्य हो 

गया हो, तो युद्ध मे भाग लिया जाए या नहीं ? इस शका का 
समाधान गांधी जी इस प्रकार करते हैं, “जब दो राष्ट्र लड़ रहे हो, 
तेव अहिसा के पुजारी का कर्तेव्य है कि लड़ाई बन्द कराये। जो 
इस कर्तव्य-पालन में समर्थ नही है, जिसमें युद्ध विरोध करने की 
, शक्ति नही है, जिसमें लड़ाई रोकने की योग्यता नहीं है, वह लड़ाई 
* भाग लेकर भी अपने आपको, अपने राष्ट्र को और ससार को 
दे से मुक्त करने की पूरे दिल से कोशिश कर सकता है।” 

[ग] अहिसा की अवधारणा की मौलिकता-सक्षेप मे, गांधी 
गि की अहिसा की अवधारणा नकारात्मक और सकारात्मक दोनों 
(मेन, वचन, कर्म से हिंसा न करना तो आवश्यक ही है, इसके 
ए्रन्‍-साथ विपक्षी को शुद्ध हृदय से प्रेम करना अनिवार्य है। यह 
यिक्तिक आचरण का ही अग नहीं है, अपितु यह्‌ परिवार, समाज 
पर राज्य की प्रत्येक नीति का भी आधार है; विश्व-संगठन का 
गधारभूत सूत्र है; यह स्वयं निष्क्रिता और कायरता पर आश्रित 
+ हो कर असीम घैये, विपुल साहस, सुदृढ़ आत्मबल से परोषित 
६.२ प्रेरित है; यह कल्पनावादी विचारणा नहीं है, अपितु, 


डिड गांधी : यर्म और समाज 


मनुष्य को हानि नहीं पहुँसायेंगे । उन्होंने लिखा हूँ कि उनके दक्षियी 
अफ्रीका और भारत के आश्रमों में यहुत से सांप-विच्छू निकलते वे। 
उन्होंने उन्हें कभी मरयाया नहीं । लेकिन, उनके आश्रम में इतके 
कारण कोई मृत्यु भी नहीं हुई । सम्मवतः उनका संकेत इस आशय 
की ओर ही हैं कि हिसकू जीव-जन्नु भी अहिसा से अ्िसेक हो 
जाते हैं। 

इसी प्रकार यह भी शंका उठती है कि अहिसक सर्व 
और समाज मे दण्डनीति का स्वरूप बया होगा ? दण्ड-विधान 
तो हिसा से मुक्ति सम्भव नहीं है। इस सम्बन्ध में भी गांधी जी 
व्यावहारिक मार्ग का अनुसरण करते हैं । वह अहिसक राज्य की 
कल्पना अवश्य करते हैं; किल्तु उसमें सेवा और पति 
के लिये कुछ छूट भी देते हैं । बह कहते हैं: अधिक 
राज्य में पुलिस और सेना को स्थान देने से अह्िता के 


सिद्धान्त की अपूर्णता सिद्ध होती है; किन्तु यहां पर पुलिस शत 


और स्वामी के रूप में न रह कर, जनता के सेवक के रूप में वी 
करेगी । पुलिस अस्त्र-डस्त्रों का प्रयोग नहीं करेगी, दमन-वीति कीं 
अनुसरण नहीं करेगी, अपितु समाज की अशान्ति और अब्यवस्त 
को जनता के सहयोग से सद्भावना द्वारा दूर करेगी । गांवी जी 
“की अहिसक राज्य की अवधारणा में जेलों का स्थान अवश्य हैः 
किन्तु ये जेलें, यातना और प्रपीड़न का स्थान न होकर, च्यक्ति के 
सुधार और निर्माण का स्थल होंगी, अपराधियों की सामाजिक 
चिकित्सा का साधन होंगी । यहाँ आजकल की तरह अपराधी और 
अधिक अपराधी नही बनेंगे, अपित बे जेलों में रहकर हृदय-परिवर्तत 
करेंगे, कलुपित अतीत को विस्मृत करेंगे, और उज्ज्वल 
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की ओर अग्रसर होंगे । जहाँ तक॑ सेवा का सम्बन्ध है, वह उसे 
स्वीकार अवेश्य करते हैं, किन्तु उनकी सेना विध्वंसक और विनाशक 
न होकर श्ञान्ति-सेना के रूप में होगी । इन शान्ति सेनाओं का 
कार्य किसी देश पर आक्रमण करना नही होगा और न देश में दमन 
करना। इन सेनाओं में शस्त्र का प्रयोग कम से कम होगा । ये सेवा,. 
प्रेम भर दया से शत्रु का हृदय जीतेगी। 

एक प्रश्न यह भी उठता है कि यदि सशस्त्र युद्ध अनिवार्य हो 
गया हो, तो युद्ध में भाग लिया जाए या नही ? इस द्ाका का 
समाधान गांधी जी इस प्रकार करते हैं, “जब दो राष्ट्र लड़ रहे हो, 
तब अहिसा के पुजारी का कतंव्य है कि लड़ाई बन्द कराये। जो 
इस कतंव्य-पालन में सम नही है, जिसमें युद्धविरोध करने की 
शक्ति नहीं है, जिसमें लड़ाई रोकने की योग्यता नहीं है, वह्‌ लड़ाई 
में भाग लेकर भी अपने आपको, अपने राष्ट्र को और ससार को 

.युद्ध से मुक्त करने की पूरे दिल से कोशिश कर सकता है! 

[ग] अहिसा की अवधारणा की मौलिकता-संक्षेप मे, गांधी 
जी की अहिसा की अवधारणा नकारात्मक और सकारात्मक दोनों 
है-मन, वचन, कर्म से हिसा न करना तो आवश्यक ही है, इसके 
साय-साथ विपक्षी को शुद्ध हृदय से प्रेम करना अनिवार्य है। यह 
वैयक्तिक आचरण का हो अंग नही है, अपितु यह परिवार, समाज 
और राज्य की प्रत्येक नीति का भी आधार है; विश्व-सगठन का 
आधारभूत सूत्र है; यह स्वयं निष्करियता और कायरता पर आश्रित 
न हो कर बसीम धैयें, विपुल साहस, सुदृढ़ आत्मबल से पोषित 
और प्रेरित है; यह कल्पनावादी विचारणा नहीं है, अपितु, 
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व्यावहारिक दर्शन है, प्रयोग-सिद्ध जीवन-अैली है, तथा अवुयूत 
आमाजिक-प्रणाली है; इसका लक्ष्य है सत्य की उपलब्धि, प्राधिमात्र 
का हित और समान का पुनतिर्मान 
५. ग्रह्मचर्य 

[का] ब्रह्मवर्य का पूर्ण अर्थ-्ह्यचर्य 
जमनेग्द्रिय का संयम है । गांधी जी इस अर्य 
उनका मत है कि इस अपूर्ण अय-्योष के कारण ही इसे ब्यावर 
रूप देगे में फिनाई होती है। ग्रद्मर्य जनवेख्िय ही रहीं, 
समस्त इन्द्रियों के संपम से सम्बन्धित है। इसका मूल आर्य विकार 
या वासना का निरोध है। विकार का सम्बन्ध केवल जननेद्दिय पे 
ही नहीं, अन्य इन्द्रिपों से भी है। मन में वासना का उदय तो जीन, । 
आंख, कान, हाथ के माध्यम से भी उत्पन्न हो सकता है। हे । 
इनमें से किसी एक या अधिक अंगों के कारण मन में विद्वार की ! 
उदय होगा, तो जमनेन्द्रिय को नियस्त्रित करता असम्मव हो जाता. 
है। अतः, ब्रह्मचर्य को व्यावहायें बनाना है, इसे असम्मव 
आसाध्य नही करना है, तो इसका पूर्ण अर्थ ही ग्रहण करना पड़ेंगा। 
गांधी जी का अपना व्यक्तिगत अनुभव है कि अन्य इच्द्ियों के संग 
से जननेस्द्रिय का संयम तुरन्त सफल हो जाता है। इसलिए हैंग 
यह भी कह सकते हैं कि गांधी जी को ब्रह्मचर्य की 
व्यावहारिक है । न 

यह कहने की विद्येप आवश्यकता नहीं है कि ब्रह्मचर्य सी 
अवस्था में पूर्ण होगा, जब इसका पालन मत, वचन और कर्म हे | 
हो । कर्म और वचन का संयम तो हो, किन्ठु मन बाउता: कै क्‍ 


का प्रवलित अर्थ 


को अपूर्ण मानते हैं। 
हवा 
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ब्रह्मभय॑ गे शरीर-रदाग, बुद्धि-रक्षण धौर मात्म-रदाण होता है; 
खद़ती हुई जनसंख्या पर प्रतित्रन्य लगता हुँ, समाज-सेवकों को 
पारिवारिक सिन्‍्तओं से छुटकारा मित्रता है, महान कार्यों के पृरा 
करने में मन पूरा साय देता है, विवाहित स्त्री-युरुष में स्वार्य-रहित 
प्रेम उत्पन्न होता हैं। गांधी जी ने स्वर्य १९०६ में जब बहाचय॑- 
स्रत लिया था, उस समय उनके सामने लोऊकसेवा में तर्मय होते 
और रान्ताम-वृद्धि रो बचने का ही भाव मुख्य था। जब उद्ोते 
भारतयपं में जनसाथारण को ग्रद्षाचर्य का उपदेश दिया, तो उतके 
मन में अध्यात्म-दर्शन की अपेक्षा समाज-दर्शत का अधिक प्रभाव 
था, जो उनकी इन पक्तियों से स्पष्ट है : “मैं मानता हूँडि 
आब्यात्मिक पूरता प्राप्त करने के लिए सन, बचत, कर से पूर्ण 
संयमी जीवन आवश्यक है । जिस राष्ट्र में ऐसे मनुष्य नहीं होते, 
वह इसी कमी के कारण दरिद्र है। * २» जबकि हम अपने को 
असहाय, रोमग्रस्त और अकाल-पीड़ित पाते हैं, उस समय यदि 
प्रजोत्तत्ति के क्रम को जारी रखेंगे तो गुलामों और क्षीणकार्यों को 
संख्या ही बढ़ेगी । हमें तव तक बच्चा पैदा करने का अधिकार 
नही है, जब तक भारत स्वतन्त्र राप्ट्र होकर भुखमरी का सामना 
करते के योग्य, अकाल के समय खिला सकने में समर्थ, और मजें- 
रिया, हँजा, प्लेग तथा दूसरी बड़ी बीमारियों से निपटने की 
योग्यता से परिपूर्ण न हो जावे । 2८» » यदि विवाहित परुस्प 
अपने देश का भला चाहते हैं, और भारत को बलवान, रूपवान 
ओर सुडौल स्वी-पुरुषों का राष्ट्र बनाना चाहते हैं, तो वे पूर्ण 
आत्म-संयम का पालन करें और फिलहाल बच्चे पैदा करने बन्द 
कर दें ।” 
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[ग] ब्रह्मचयं की व्यावहारिकता-गांधी जी ने कहा है कि सत्य- 
शोध और मानव-्सेवा का कार पूर्ण ब्रह्मचयें द्वारा ही सफलता- 
पूर्वक सम्भव है। अतः सत्य-बोधक को अविवाहित रहना चाहिये, 
और जो विवाह कर चुके हैं, उन्हें ब्रह्मचय पालन करते हुए भाई- 
बहिन की तरह रहना चाहिए । ये दोनों बातें साधारण मनुष्य के 
लिए सहज साध्य नहीं हैं। अतः कुछ लोगो ने गांधी जी की पूर्ण 
ब्रह्मच्य की अवधारणा को कल्पनावादी घोषित किया । 
गांधी जी के ब्रह्मचये-सम्वन्धी सम्पूर्ण विचारों को पढ़ने के 
बाद ज्ञात होता है कि वह कल्पनावादी और अब्यावहारिक नही हैं, 
अपितु हम निराशावादी और अज्ञानी है, जिसके कारण उनके 
विचारों को ठीक से आत्मसात नही कर पाते हैं । 
गांधी जी को यह भ्रम नही था कि समाज के संव लोग पूर्ण 
झचय का पालन करने लगेंगे, और विवाह-सस्था का उन्मूलन हो 
#एगा, तथा सृष्टि का क्रम रोक दिया जाएगा। 

वस्तुत: उनका विश्वास था कि आदशे का पूर्णह्प से पालन 
नुष्प की शक्ति से परे है: क्योंकि आदर्श असीम होता है। किन्तु आदर्श 
पे भार्य इतना कल्याणकारी है कि जो इस मार्ग पर जितना अधिक 
प्राये बढ़ेगा, उसे उतना ही अधिक लाभ होगा । अतः प्रत्येक व्यक्ति 
शो अपनी दाक्ति और सीमाओं के अनुसार उच्च आदर्शो की ओर बढ़ते 
रहना चाहिए । प्रत्येक को भ्पने प्रयत्न के अनुसार फल प्राप्त 
होगा । जो लोग पूर्ण सफलता को असम्भव समझ कर अपने को 
निःचेप्ट छोड़ देते है, उनके लिए कल्याण की उपलब्धि दिवास्वप्न 
है। अतएव प्रत्येक व्यक्ति के लिए उच्च आदर्श की ओर उन्मुख 
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और अग्यर होगा ही श्रेय और प्रेय है। गांधी जी व्चवर्य हे 
उच्च आदर्श मानते है, जिगड़ा पूर्ण पालन सामान्य रूप मे अगर 
है; हिस्तु बह अपने तथा अपने अनेक साथियों के अनुभव के मगर 
पर यह भी जानते हैं कि बहुत दूर तक इसका पालन सम्भव भी 
है । जो स्यवित इसना जितना अधिक पासन कर सके, उतना ही ठीक 
है; किम्तु प्रत्येक व्यक्त को पूर्ण मतोबोग से प्र्लशीन होता 
चाहिए । यदि कोई व्यक्ति अविवाहित रह कर मत पर नियलम 
नही कर सकता है, तो उसे विवाह कर लेना चाहिए; डिस्तू विधा- 
भोग का गुलाम नही बनना चाहिए | विवाहित जीवन मे ब्रह्मर्य 
उसी समय भग करना घाहिए, जब सन्तान पैदा करने को इच्छा 
हो । “इस विचार को ध्यान में रख कर जो लोग चार मां पांव 
वर्ष में एक वार ब्रह्मचयं भंग करते हैं, वे वासना के गुलाम रहीं 
हो जाते और न उनके वीयंघन के भडार में कुछ विशेष घाटा 
होता है ।” जो लोग ऐसा न कर सके, वे क्या करें? क्‍्यावे 
आत्महत्या कर लें, अथवा अपने को पापी मान कर भन को अश्ार्स 
रखें ? इस सम्बन्ध में भी उनका स्पष्ट मत है, “यदि पत्ति और 
पत्नी में सम्भोग करने में यह उच्च उद्देश्य हर समय कायम न 
सके, तो इसे पाप समझने की कोई आवश्यकता नहीं, और न ६ 
कोई निन्‍्दा की बात है। ८» ऐसे लोग प्रकृति के नियमों 
चोड़ कर चलने के लिए सेकड़ों बीमारियों के शिकार रहेंगे। ' 
ब्रह्मच्य तथा विवाहित ब्रह्मचर्य उन लोगों के लिए है, 
आध्यात्मिक था उच्चतर जीवन के इच्छुक हैं ।' इसके अतिरिः 
यांधी जी ने यह भी सावधान किया है कि कोई व्यक्ति अप 
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सोमाओं से बाहर न जाए । ब्रह्मचर्य का ब्रत जिससे जितना बन 
सकै, उतना ही पालन करे । ढोंग न करे । संयम स्वास्थ्य के लिए 
हितकर है; किन्तु संयम में जो मन को नियन्त्रित नही रख पाता 
और अपना स्वास्थ्य नष्ट करता है, उसे अपनी सीमाओं का ध्यान 
रखना चाहिए। इस प्रकार गांधी जी अपने अनेक पूर्ववर्तियों की 
तरह कोरे सिद्धान्तवादी या कल्पनावादी नहीं हैं, बल्कि पूर्ण 
व्यावहारिक हैं । 
६. अस्तेय 
गाँवी जी के चिस्तन में अस्तेय की अवधारणा का भी महत्त्व- 
पूर्ण स्थान है। अस्तेय का अर्थ है-चोरी न करना। गांधी जौ 
चोरी का सामान्य अर्थ न लेकर सूक्ष्म अर्थ लेते है, और इस प्रकार 
चोरी के कई भेद करते हैं। १. किसी की वस्तु को बिना बताएं 
या छिपा कर ले लेना चोरी है। २. किसी की वस्तु को, उसकी 
जानकारी में, बिना पूछे लेना चोरी है । ३. कोई वस्तु आवश्यकता 
न होने पर भांग कर ले लेना चोरी है। ४- कोई वस्तु भविष्य के 
लिए संग्रह करना चोरी है । ५. अपनी ही वस्तु अपने घर वालों 
या मित्रों से छितर कर प्रयोग करना चोरी है | ६. “मन से हमारा 
किसी की चीज पाने की इच्छा करना, उस पर नज़र डालना 
चोरी है।”” ७. लावारिस पड़ी चीज को अपने पास रख लेना 
चोरी है। 
चोरी को इस व्याख्या में दो बातें विशेष हैं-पहली, आवश्यकता 
होने पर मांग या खरीद कर भी वस्तु को संग्रह करना या 
दिष्प के लिए सुरक्षित रखना चोरी है, और दूसरी, दूसरे की 
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बरतु को देश कर उसे प्राप्त तरते की इच्छा बरता चोरी है। 
दूसरे प्रतार की चोरी के सम्बन्ध में गांधी जी की धारणा मह है 
कि थिलार ही व्यक्ति वो जिया के लिए विवश करते हैं। आज 
जिम वस्तु के पाने थी इच्छा व्यक्ति के मन में होगी, वह दल ञ्मीं 
के पाने के लिए उचित-अनुबवित उपायों वा अनुसरण करेगा। 
गांधी जी व्यक्ति को इस अपराध से बचाने के लिए उसकी इस 
अपोगामी मानसिक क्रिया के प्रति सावधान करते हैं। जहाँ तक 
पहली बात का सम्बन्ध है, इसमें सामाजिक व्यवस्था का बहुत वड़ा 
नियम निहित है। यह अस्तेय की सामाजिक व्याश्या है। 
अधिकांशत., इस नियम के न पालन करने के कारण ही समाज 'मैं 
डपभोग की वस्तुओं का अकाल होता है। प्रायः जिस चीज,वीं 
कुछ कमी अनुभव होती है, लोग उसका सम्रह घुरू कर देते हैं! 
जब सरकार राशनिंग करती है, तो गलत या जाली काई वनवाकर 
आवश्यकता से अधिक वस्तु लेने लगते हैं । यह प्रवृत्ति व्यक्ति और 
समूहों तक ही सीमित नही है; बड़े-बड़े राज्य दूसरे राज्यों का 
हड़पते हैं, वस्तुओं का अनावश्यक सग्रह करके दूसरे देझों के लिए 
समस्या उत्पन्न करते हैं । गांधी जी की नीति से इस कोटि की सदर 
बातें चोरी के अन्तर्गत आएंगी । 
७. अपरिग्रह 

गपरिय्रह अस्तेय का अयला कदम है, इसी से सम्बस्धित है! 
अस्तेय में बिना पूछे या पूछ कर अनावश्यक रूप से किसी की वस्तु 
लेना अनुचित है, और अपरिय्रह में अपनी ही वस्तु या अपने पसे 
से खरींद कर अनावश्यक रूप से सग्रह करना अनुचित है। अस्तेय 
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का अर्थ चोरी न करना है, शौर, अपरिग्रह का अर्य है-नसग्रह न 
करना । गांधी जी कहते हैं कि परिग्रह (सग्रह करना) चोरी तो नहीं 
है; किन्तु चोरी की ही तरह का काम है । 

गांधी जी का निश्चित मत है कि प्रकृति नित्य इतना पैदा 
करती है, जिससे पृथ्वी के समस्त मनुष्यों की आवश्यकताएँ पूरी 
हो जायें, किन्तु अधिकांश लोग अपनी आवश्यकता से अधिक सग्रह 
करके दूसरों का हिस्सा अपने पास रख लेते हैं, उन्हे अभावग्रस्त 
बना देते हैं। लोगों की इस परिग्रह की प्रवृत्ति के कारण ही संसार 
में भुख़मरी और गरीबी फंलती है । यदि प्रत्येक व्यक्ति और राष्ट्र 
अपनी आवश्यकता से अधिक कोई वस्तु सग्रह न करे, तो किसी को 
अभाव न हो । 

यहां पर प्रश्न उठता है कि वास्तविक आवश्यकता की कसौटी 
बया है ? इस सम्बन्ध में गांधी जी उच्च आदशं प्रस्तुत करते 
है, "आदर्श, आत्यन्तिक अपरिग्रह तो उसी को कहा जाएगा जो 
भन से झौर कर्म से दिगम्वर है। यहा तक कि वह पक्षी की भांति 
बिना घर के, बिना वस्त्रों के और बिना अन्न के विचरण करता 
है।” वह स्वीकार करते हैं कि यह स्थिति अवधूत की होती है, 
जिसे साधारण मनुष्य नहीं प्राप्त कर सकता है। सर्वसाघारण का 
यहू कतंव्य है कि वह अपनी आवश्यक्रताओं को अधिकतम-सीमित 
करे | इस सम्बन्ध में उनका दूसरा आदर्श यह है कि व्यक्ति को 
किसी ऐसी वस्तु की इच्छा ही नहीं करनी चाहिए, जो राष्ट्र के 
छोटे-से-छोटे व्यक्ति को प्राप्त न होती हो । वह स्वयं तथा उनके 
अनेक अनुयायी इस आदर्श का पालन करते थे । 


पड गाँती : धर्म और मंत्र 


गोपी जी की अपरिरह की अवपारतां में शमाजकाइ 

बड़ा दर्भत निहित है। बहि शंसार इस मरिश्रलाके पा 

की और उन्मुस्र हो जाए, तो! बतेह राजनीति र-माधपिंह समस्या 

का समाधास रपये हो जाएं । यही आते साम्यपादी धौर समाजरा 

भी हे है। असर केजस दसना है कि साम्यवरादी कसा ओ 

हिंसा से रमाज भी परिप्रद्दी युति को छुड़ाता चाहने है, 

गांधी भी मनुध्य की दँजी प्रवृति को जागूत करके स्थायी समाज 
साना भाहते हैं) गांधी जी रपष्ट रुपसे पूजीतादी ये माँ 

गरीब गर्ग की प्रदृत्ति गे परिधित थे। यह गहते हैं,"क रोड़पति मएव 
पति होने को छटपटाता है, उसे संतोष नहीं रहता, कंगाल करो! 
पति होना भाहृता है । उसे पेट भरने भर यों ही पाकर संतो' 
होता दिलाई नहीं देता; परन्तु कंग्राल को पेट भर पाने का अधि 
कार है और समाज का धर्म है कि उसे उतना प्राप्व करा दे । अत 
उसके और अपने सतोप के लिये शुरुआत घती को करनी याहिंये। 
बह अपना अत्यन्त परिग्रह त्याग दे, तो दारिद्र के काम मर को 
सहज में मिल जाए और दोनों पक्ष सतोष का सबक सीखें |” यहां 
गांधी जी ने आधथिक विषमता की समस्या का अधिक मनोवेज्नानिक 
और निष्पक्ष विश्लेषण किया है । वह साम्मवादियों गा समाज" 
बादियों की तरह केवल पूंजीवादी वर्ग को दोयों नहीं मानते हैं ! 
उनकी दृष्टि में गरीब भी दोषी है; क्योंकि वह मन से संतोषी या 
अपरिग्रही नहीं है , उसके मन में भी करोड़पती बनने कौ लालता 
है। समाज की यह परिग्रह या असन्तोष की भनोवृत्ति हीं समस्या 
को जड़ है । यदि मनुष्य मत से संतोषी और अपरिग्रही हो जाएं, 
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तो समाज में आधिक विषमता दूर हो जाए, और सच्चा सुख और 
सच्चा संतोध प्राप्त हो जाए। इसीलिए वह अमीर से परिय्रह-वृत्ति 
त्यायने के लिए कहते है, और गरीब से संतोषी होने के लिये कहते 
है। साम्यवादी गांधी जी पर यह आरोप लगाते हैं कि गाधी जी 
गरीब को संतोष का पाठ सिखाकर नंगा-भूखा रखना चाहते है। 
लेकिन वस्तुस्थिति यह नही है । गांधी जी तो कहते है कि गरीब 
को पेट भरने का अधिकार है और समाज का धर्म हे कि वह उसे 
उतना प्राप्त करा दे; और अमीर से कहते हैं कि वह अपना संग्रह 
प्राकर गरीब की ही श्रेणी में आ जाए, अमीरी और गरीबी तो 
पक्ष हैं। जब अमीरी न रहेगी, तो गरीबी भी न रहेगी। जब 
[मोर बनने की भावना भी नहीं रहेगी, तो स्थायी साम्पवाद 
गएगा । 
गांधी जी के अपरिग्रह का लक्ष्य केवल समाज की आधथिक विप- 
प्रतादूर करना ही नहीं है। इसका इससे भी उच्चतम लक्ष्य है और 
वह है--आत्मा का मोक्ष । परिग्रह मन के विकास्ग्रस्त होने का 
लक्षण है । विकारग्रस्त मन सत्य-शोध का कार्य नहीं कर सकता 
है, जो मनुष्य का चरम लक्ष्य हैं। सत्य-शोध का एकमात्र मार्ग है। 
प्राणिमात्र की सनन्‍्वचन-कर्म से सेवा करना, पूर्ण रूप से परार्षी 
होना । सेवा में पूर्ण त्याग भोर समर्पण की अपेक्षा होती है । 
परिग्रह्दी व्यक्ति तो स्वार्ी होता है। वह सेवा, त्याग और सत्य के 
भाग पर नहीं चल सकता है । 
“वरिग्रह घटाते जाने से सच्चा सुख और सच्चा सतोष 
बहता जाता है, सेवा-शक्ति बढ़ती जाती हूँ। * २» यों, विचार 
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करते हुए हम आत्यन्तिक त्याग को पहुंच जाते हैं और शरीर की 
स्थिति पर्यन्‍्त उसका उपयोग केवल सेवार्य करना सीख जाते हैं। 
और यहां तक कि सेवा ही उसकी ख्राक हो जाती हूँ । “* झ़ 
प्रकार बरतने वाला मनुष्य अंत में सत्य की झांकी करेगा!” 

निष्कपं रूप में, गांधी जी का अपरिग्रह-ब्रत वैव्तिक 
घमाचिरण का अंग है, व्यक्तित्व के विकास का साधन है, 
आध्यात्मिक उन्नति का सूत्र है; किन्तु साथ ही साथ यह सामाविक 
विपमता, वर्ग-संघर्ष, विनाशकारी प्रतिद्न्द्रिता को समाप्त के 
का एक थ्यान्तिपूर्ण उपाय भी है तथा स्थायी समाजवादो समाज की 
स्थापना का सुचिन्तित सामाजिक सूत्र भी है । 

८. प्रार्थना ; 

प्रार्थना प्रत्येक घर्मं का आवश्यक अग है। गांधी जी की मं 
की अवधारणा में इसका का अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान है । वह इसे पर्म 
का सार भानते हैं । 

गांधी जी प्रार्थना को प्रत्येक धामिक व्यक्ति का अनिवाय 
कत्तंव्य अवश्य मानते हैं; किन्तु वह इसके जनसाधारण में प्रच्षित 
रूप से असमन्तुष्ट हैं । वह कहते हैं, “दुर्भाग्य से प्रार्थना आजकल 
दम्भपूर्ण नही तो यान्त्रिक और नाममात्र की जरूर हो गई है ।” 
सामान्यतः लोग व्यक्तिगत स्वायों की सिद्धि के लिए प्रार्थना करते 
हैं । गांधी प्रार्थना को श्षुद्र स्वार्यों की सिद्धि का साथन नहीं मानते 
हैं, अपितु उनके लिए तो यह आत्म-शुद्धि का उपाय है, आध्यात्मिक 
अनुशासन है, आत्म-निरीक्षण का आह्वान है, द्वदय के विश्लेषण 
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की क्रिया है, और अन्ततः, ससार में सत्र परिव्याप्त ईश्वरी शक्ति 
में अपने-आप को खो देने की सतत आबाशक्षा है । 

आध्यात्मिक विकास और पारलौकिक सफलताओ के हेतु 
प्रार्थना करने के लिए तो बहुत लोगो ने जोर दिया; किन्तु प्रार्थना 
का समाजीक रण बहुत कम लोगो ने किया है । गाधी जी इस दिशा 
में सबसे आगे है । वह कहते है कि प्रत्येक मनुष्य के जीवन में सुख 
दुःख, सत्‌-असत्‌, प्रकाश-अन्धकार का सघर्प चला करता हैं। इस 
संघर्ष मे भौतिक साधनों से विजय नहीं मिलती है, वल्कि आत्मिक 
उपायों से मिलती है । अनेक भोतिक और सासारिक सफलताएं 
प्राप्त करने के बाद भी कोई हृदय से शान्त नहीं रह सकता है। 
असफलतायें और निराशायें तो मनुष्य को उद्विग्न कर ही देती है । 
जब मनुष्य का मन छान्त नही होगा, तो उसका किसो अन्य ब्यक्ति 
से सम्बन्ध भी शान्तिपूर्ण नही हो सकता । ऐसा व्यक्ति स्वथ अपने 
दुः:खों को बढ़ाएगा और अन्य लोगों को भी दुखी करेगा । समाज 
में दुख और अशान्ति कोई नही चाहता है। सुख और श्ञान्ति सबका 
लक्ष्य है। गांधी जी का मत है कि यदि व्यक्ति पारतौकिक जीवन 
के अतिरिक्त इस लौकिक जीवन मे दान्ति और व्यवस्था चाहता 
है, ससार के अन्य सोगों से श्ान्तिपूर्ण सामाजिक सम्बन्ध स्थापित 
करना चाहता है, अपने दैनिक कार्यों मे व्यवस्था और सामश्जस्य 
भआप्त करना चाहता है, तो इसका एकमात्र उपाय प्रार्थंदा है। उनका 
व्यवितगत अनुभव है कि प्रार्थना से उन्हें बड़े-बड़े सकटो में भी 
शान्ति मिलो हैं। 

गांधी जी कहते हैं कि प्रार्थवा मे व्यवित को अपने मन को 


गांधी : भ्रचलित धामिक अवधारणाएं और नवीन अथ॑-बोध. ५९. 
७-० ते था मक अवधारणाएं ओर नवीन अधथ-बोध 
करता है और अधिक अच्छा बनने और करने के लिए बल मांगता 
हैं ।” प्राथेना का यही कार्य है । व्यक्ति जिस रूप में चाहे, इस 
कार्य को करे। किसी विशेष पद्धति या विधि की आवश्यकता नहीं 
| यदि किस्ी व्यक्ति का हंदय शुद्ध और निर्मल हैँ, तो यांधी जी के 
ननुस्तार उसे किसी ओपचारिक प्रार्थना की आवश्यकता नही है । 
सका कर्म और श्रम ही प्रार्थना है 
वस्तुतः गांधी जी की प्रार्थना व्यक्तित्व के विकास की एक 
नोवैज्ञानिक प्रक्रिया है। कोई व्यवित अपने व्यवितित्व का अधिकतम 
वेकास उसी अवस्था में कर सकता है, जब उसे अपनी श्रुटियों और 
ज़ेलताओं का यधेष्ट ज्ञान हो । मनुष्य की दुर्वलतायें उसके 
यव्तित्व के विकास के मार्ग को बाधाएं' होती हैं। यदि ये वाधायें 
(२ हो जायें, तो विकास का मारे प्रशस्त हो जाता है। गांधी जी 
।र्धता में मनुष्य को एकाग्रचित्त होकर अपने दोषों और दुर्बंलताओं 
गे स्वोकार करने और भविष्य के लिए अधिक आत्मवल के साथ 
है संकल्प होने के लिए कहते हैं। मनोवैज्ञानिक चिक्रित्सा-पद्धति 
* चिकित्सक रोगी के आत्म-बल को ही सुदृढ़ करता है। जीवन 
॑ें सफल व्यक्तित्व के लिए सद्क्त आत्म-बल की आवश्यकता होती 


है। गांधी जो को प्रार्थना की अवधारणा इसी कार को मनोवैज्ञानिक 
पैति से सम्पन्न करती है। 


अतः गांधी जी को प्रार्यना बाह्य 
किया नही हैं, वैयक्तिक स्वाये 
होन याचना भी नहीं है; 

की मनोवैज्ञानिक प्रणात्री 


हम धर्माचरण तथा यान्त्रिक 
गो की पू्ति के लिए की जाने वाली 
यह तो आत्म-निरीक्षण और विश्लेषण 
है, स्वदोष-दर्शन की पद्धति है, सन्तोचला 


६० ग्रांधी : धर्म और समाज 
यांधी : धरम आर ते 


सशक्त करने की रीति है, बात्म-घुद्धि की प्रक्रिया है; इक 
साव्य है-मानव के व्यक्तित्व का अधिकतम विकास, झान्ति गौर 
व्यवस्यित सामाजिक सम्बन्धों का निर्माण और सम्पूर्ण सृष्दि । 
तादात्म्य; तथा, इसका साधन है मन, वचन और कर्म से मातव- 
सेवा । ह 
६. उपवास 

हिल्दू-घर्म में उपवास की बड़ी महत्ता है। प्रत्येक सनातनी ह्दि 
वर्ष में कुछ उपवास करता है । रुछ लोग तो प्रत्येक मास में चार 
छह उपवास करते हैं । गांधी जी की माता जी भी बहुत उपवास 
करती थीं। गाधी जी ने भी उपवास की प्रणाली को ग्रहण किया; 
किन्तु उन्होंने इसे वेयक्तिक जीवन तक सीमित न रख कर सावे- 
जनिक जीवन में भी इसका उपयोग किया । उनके उपवास भारतें 
के राजनेतिक इतिहास कौ महत्वपूर्ण घटनाएं बत गए। हाँ 
“पर सक्षेप में हम गांधी जो की उपवास अवधा रणा पर विचार करेंगे। 

गाधी जी का मत है कि मनुष्य के आध्यात्मिक विकास के विए 
इन्द्रियों को नियम्त्रित करना नितास्त अनिवाय॑ हूँ । उनका अपना 
अनुभव है कि इन्द्रियों के नियन्त्रण में उपवास सर्वोत्तम साधन है 
सच्चे हृदय से क्रिया हुआ उपवास शरीर, मन और आत्मा तीने 
गते शुद्ध करता है । अतः उपवास केवल यात्त्रिक धार्मिक आचरण 
का अग ही नहीं है, अपितु यह मनुष्य के शुद्धीअरण की प्रत्रिया हैँ 

सामास्यत. निराहार रहना या अल्पाहार करता ही उपबाग 
माता जाता हैँ। गांवी जी इसे उपवाग का अपूर्ण झुप 
हैं। उतड़ा विवार है हि उपदास का केदस जिद्दा मे ड्री 
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इस सार्वजनिक उपवासों के समय दिए गए उनके वक्‍तओयों गे 
जो तिष्कर्ष निरुतते हैं, उनका धासय यह हैं हि सार्वजनिक 
उपयोग जनता की आटगशकित या ससोबस की वद्धि कर साता है 
पिछली भूसों के प्रति सावधांद कर सरता है, किसी अस्याय था 
अत्याचार का अद्दिंगक प्रतिरोध कर राफता है, विपथगामी लोगों में 
सादुभावना का मंघार कर सकता हैं । यह इसे अन्तिम साथन मानते 
हैं, अर्थात्‌, मनुष्य के जब सब प्रयत्न विफल हो जाएं, तो ईख़र 
द्वारा महायता प्राप्त करने का उपाय उपवास है। उन्होंने १३ जतवरी, 
१९४८ फो किए गए उपयास के समय कहा था; “मववनयल 
के रुप में मेरे सारे साधन रामाप्त हो गए॥ १२ तब मैंने अपता 
सिर ईश्वर की गोद में रस दिया । > 2८ ईश्वर ने मेरे लिए उपाधि 
अजा । * » मेरा उपवास आस्म-धुद्धि की प्रक्रिया है और इसका 
अभिप्राय उन सबको आत्म-शुद्धि की इस प्रक्रिया में भाग लेने की 
आमस्त्रित करता है, जिनकी इस उपवास के उद्देश्य से सहानुमूति 
हो। 

पाठकों को यह बताने की आवश्यकता नही है कि गांधी जी 
चगी इस उपवास-पद्धति ने भारत के राजनीतिक और सामाजिक 
जीवम की समस्याओं के समाघान में आश्चर्यजनक प्रभाव डाला। 
अनेक अवसरों पर गांधी जी ले अपने उपवासों से निर्मम शासकों या 
उत्तेजित जनता का हृदय-यरिवर्तम किया। उनके १६९२४ 
२१ दिन के उपवास के बाद कलकत्ता के ला विद्ञप डा० फोर्स 
यैस्टकाट मे अपने सन्देश में कहा था: “जहाँ स्पष्ड एवं प्रदव 
राजनीतिक युक्तियां पूर्णतः विफल हो गई थीं, महात्मा गांधी के 
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किसी अनुचित हेतु या स्वार्थ-यूति के लिए नहीं होना चाहिये । 
यदि कोई व्यक्ति स्वायंपूर्ति के लिए उपवास करता हैं, हो 
समाज को उसकी चिन्ता नहीं करनी चाहिए, भले ही उपवात्ध 
करने वाले की मृत्यु हो जाए। दूसरे, उपवास में विपक्षी को 
विवश करने या बाध्य करने का भाव नहीं है | यह तो विपक्षी के 
हृदय को जगाने की प्रणाली है, उसकी बुद्धि में सद्ष्यृत्ति उ्तन्न 
करते की रीति है। इसमें विपक्षी को कष्ट न देकर स्वयं कष्ट 
सहन किया जाता हैं । मह तो ईश्वर से प्रार्थना करने का रूप हैं। 
जब मनुष्य के पास कोई श्वान्तिपूर्ण उपाय न रहे, तो उसे ईखर 
से प्रार्थना करनी चाहिए । यह प्रार्थना अन्तस्तल से होनी चादिएं। 
ऐसी प्रार्थना तभी सम्भव होती है, जब व्यक्ति अत्यधिक कप्ट 4 
दशा में होता है । उपवास स्वेच्छा से स्वीकार किया गया कष्ट है। 
सत्य रूपी ईश्वर विपक्षी के हृदय में भी होता है । "आत्मकीहुत 
विपक्षी के इसी ईश्वर या सत्य को जाग्रत करता हैं, और बह 
न्याय भौर सत्य के पथ पर आ जाता हैं। इसमें दवाव के विए 
कोई स्थान नहीं हैँ । "दवाव के माने ये हैं कि किसी' मतुष्य के 
विरुद्ध, जिससे शक्ति का प्रयोग करने वाला अपना कोई अभीष्ड 
काम कराने की आश्या रखता है, कोई हानिकारक छ्क्ति काम मे 
साई जाए ।” उपवास में ऐसा नहीं होता है| इसमें तो उपचात 
करने बाला अपनी नैतिक शक्ति और आत्मबल से विपक्षी के मे 
पर प्रभाव डालता है । चूकि उपयास करने वाला पवित्र और स्याय* 
सगत कार्य के लिए प्रभाव डालता है, इसलिए दबाव वा प्रशत नहीं 
उठता है । दवाव में तो भम्याय और टिसा का भाव है। उपवाये 
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बरिष्कार की एक अनुभूत पदति हैं। व्यक्ति की दृष्टि से यह शरीर 
और आत्मा की शुद्धि की एक क्रिया है, आध्यात्मिक विकास की 
एक प्रणाली है, सत्य के साक्षात्कार की अनिवार्य आवश्यकता है; 
तथा समाज दी दृष्टि से सामाजिक न्‍्याय को कार्यान्वित करने की 
त्यागपूर्ण नीति हैं, अन्याय और अनैतिकता के निराकरण की 
अंतिम अद्विसक अस्त्र हैं-वीसवीं शताब्दी का चमत्कारिक महात्‌ 
आविष्कार हैं । 
१०. यज्ञ 


हिन्दू धर्मशास्त्रों में 'पज्ञ' शब्द का प्रयोग आदिकाल से शिवा 
जा रहा है। वेदों में यज्ञ का ही यशोगन है । वेदमत से यज्ञरहित 
चर्म सम्भव नहीं है । वैदिक काल या पहले से चली आते वली यज्- 
अणाली किसी-न-किसी रूप में आज भी चली वा रही है । प्रायः 
छो2-बड़े यज्ञ देश में होते रहते हैं । 

गांधी जी जन्म से हिन्दू थे। अतः, वह हिन्दू-धर्म के इस 
अप रिहार्म अंग को कंसे छोड़ सकते ये! उन्होंने यज्ञ पर विचार 
किया और इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि वेदमन्त्रों के साथ अर में 
अन्नादि का होम करना और पशुओं की बलि चढ़ाना मर्ज नहीं है । 
यह यज्ञ का स्यूल और अतिश्रामक अर्य हैं। गांधी जी ने यज्ञ की 
सूक्ष्म और मानवतावादी व्यास्या प्रस्तुत की॥ “यज्ञ वह कर्म है, 
जो दूसरों की भलाई के लिये किया जाए और जिसमें सांसारिक. 
और आध्यात्मिक किसी भी प्रकार के बदले की इच्चा न हो 
“कर्म का यहाँ अत्यन्त व्यापक अर्थ करना चाहिए और 
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शारीरिक फर्म की तरह ही मानसिक और वाबिक को भी 
सम्मिलित मानना चाहिए ॥” 
गांधी जी ने गीता का सूद्य अनुशीलन किया था । गीता में 
यज्ञ का उल्लेख होता हूँ । गांधी जी के मत से ग्रीता मे यज्ञ शब्द 
का प्रयोग परमार्थ के भाव में ही किया गया है, अर्थात्‌ निस्वार्थ 
भाव से प्राणिमात्र की सेवा करना ही यज्ञ हैं । जब यह कहा जाता 
है कि मनुष्य का सम्पू्णं जीवन यज्ञमय होना चाहिए, तो इसका 
आशय निष्काम सेवा ही हूँ । जो ध्यक्ति मन, वचन, कर्म से जितनी 
अधिक प्राणियों का कल्याण करता है, वह उतना ही श्रेष्ठ यज्ञ 
करता है । जब मनुष्य ही नहीं, अपितु अन्य प्राणियों की सेवा 
और कल्याण के भाव को स्वीकार कर लिया जाता है, तो बलि या 
हिंसा के लिये स्थान ही नही रह जाता है। गांधी जी का विचार 
है कि यदि वेदों या अन्य घर्म-ग्रंयों में यज्ञ में पशु-बलि आदि का 
“विधान भी है, तो अहिसा और सत्य को सर्वोपरि धर्म स्वीकार 
करने के बाद इसे (हिसा को) स्वीकार नहीं करना चाहिए। 
गांधी जी की यज्ञ की अवधारणा में जीवन ओर समाज से 
दूर जाने की आवश्यकता नहीं हूँ । अधिकांश रूढ़िवादी हिन्दू 
गृहस्पी और समाज को त्याग कर जंगलों में रहकर यज्ञ करना 
श्रेष्ठ घाभिक आचरण समझते हैं। गांधी जी के अनुसार परिवार 
और समाज क। अभिन्न अंग रहकर ही यदि व्यक्ति निप्काम सेवा 
करता है, तो उसका जीवन यज्ञमय होगा। ऐसा जीवन कल्लामय 
और रसयुक्त होगा | _ 
हिन्दुओं की रूढ़ विवाह-विधि में सप्तपदी की ब्िया की 


श््‌ शांषों : धर्म ओर हंस 
दिशा! शो एुंग अददूवे वद्ति हैं। ब्यतति की दृष्टि मे वह हरीर 
कोन हाट हर मूदि री एफ जिया है, बाध्यातिक विश हल 
हुक बयारी हैं, 75 $ झापात्कार की अतिवाय आइस्तता है 
दुरिट में छामाजिऊ न्याय को कार्वालित इसे की 
हरानदार से हैं. हचल ह्लौर अनेठिक्ता के विशकेस डा 


सादे बा चदक मत है-दोदों घठावी दी ढा चमत्ता्ि ही 
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एरीरिक कर्म की तरह ही मानसिक और थाविक को भी 
मम्मिलित मानना चाहिए ।/” 
गांधी जी ने गीता का सूक्ष्म अनुशीलन किया था। गीता में 
उज्ञ का उल्लेख होता है) गाँधी जी के मत से गीता में यज्ञ शब्द 
हा प्रयोग परमार्थ के भाव में हो किया गया है, अर्थात्‌ निस्‍वार्थ 
भाव से प्राणिमाज की सेवा करना ही यज्ञ हैँ । जब यह कहा जाता 
६ कि मनुष्य का सम्पूर्ण जीवन यज्ञमय होना चाहिए, तो इसका 
आश्य निष्काम सेवा ही हूँ । जो व्यक्ति मन, वचन, कर्म से जितनी 
अधिक प्राणियों का केल्थाण करता है, वह उतना ही श्रेष्ठ यज्ञ 
करता है । जब मनुष्य ही नहीं, अपितु अन्य प्राणियों की सेवा 
और कल्याण के भाव को स्वीकार कर लिया जाता है, तो बलि या 
हिसा के लिये स्थान ही नहीं रह जाता हैं। गांधी जी का विचार 
हूँ कि यदि वेदों या अन्य धर्मे-प्रंथों में यज्ञ में पशु-वलि आदि का 
विधात भी है, तो अहिसा और सत्य को सर्वोपरि धर्म स्वीकार 
करने के बाद इसे (हिंसा को) स्वीकार नहीं करना चाहिए । 
गांधी जी की मज्ञ की अवधारणा में जीवन और समाज से 
दूर जाने की आवश्यकता नहीं है। अधिकांश रूढ़िवादी हिन्दू 
गृहस्पी और समाज को त्याग कर जंगलों में रहकर यज्ञ करना 
श्रेष्ठ धामिक आचरण-समझते हैं। गाँधी जी के अनुसार परिवार 
और समाज का / +- ६ ही यदि थध्यक्ति निप्काम सेव 


_भ्खा हर; होगा । ऐसा जीवन कलामः 


से सप्तपदी की क्रिया क॑ 





दुंइ:-. हाय 


झह ब्तुदृठ पढ़ठि है। सठि की एप हे घटी 
विदा हैं, बाझालिक हि ऐ 


हे घुद्धि की एक हि 
झल् के छाक्मातमर की बलिया आशा 
उत्यद की दृख्दि से छादाशिक सार्गता मे मे 
हे दिए दर 





हितू परंशस्तों 
जारहाहै। वेदों में यज्ञ का 
अर्म सम्भव नहीं है। बैंदिक काल मा पहले घी 
ब्रगाली किसो-न-रिसी रुप में आज भी पपी आप पः 

“बड़े यज्ञ देश में होते हों हैं । |) 
्‌ लि 0 
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प्राप्त हो या लौकिक जीवन में धन-जन का लाभ हो । स्पष्ट हैं 
कि इस प्रकार की याज्षिक क्रिया का समाज से कोई सम्बन्ध नहीं 
है। गाधी जी के लिये कोई घामिक क्रिया समाज से पृथक होकर 
निरयेक हो जाती है। इसीलिए उन्होंने यज्ञ की रूढियत धारणा को 
अस्वीकार किया और मानवतावादी सामाजिक व्याख्या प्रस्तुत 
की । यह व्यास्या केवल लनके मन की उपज नही है, अपितु यह 
शास्त्रानुमोदित उच्च आध्यात्मदर्शन पर आधारित है । अतः, यह 
प्रत्येक घामिक व्यक्ति के ग्रहण करने योग्य भी है । 


११. ईश्वर का साक्षात्कार या अन्तर्नाद 


गांधी जी से प्राय: लोग प्रश्न किया करते थे कि वया आपको 
ईश्वर के दर्शन हुए हैं ? ब्या आपको ईश्वर के अस्तित्व का अनु- 
व होता है ? इनमें पहला प्रश्न प्रत्यक्ष रूप से गलत है; क्योंकि 
एंघी जी ईश्वर को निराकार मानते हैं-वह शरीरधारी मनुष्य 
ही है। वह तो रहस्पमयी श्रक्ति है, जो सर्वत्र परिव्याप्त है 
रसी शक्ति के प्रत्यक्ष दर्शन तो नहीं किये जा सकते हैं, उसको 
अनुभव अवश्य किया जा सकता है । इसलिए गांधी जी मे उत्तर 
दिया है कि ईश्वर को देखा नहीं है; किन्तु उसके अस्तित्व का 
अनुभव वह्‌ प्रतिपल करते रहे हैं। उसकी आवाज को वह सुनते 
रहे हैं। उन्हें अनेक क्षणों में ऐसा प्रतीत हुआ है कि अत्यन्त निकट 
से उनसे कोई कुछ कह रहा है।इस आवाज को वह अन्‍्तर्नाद 
बहते हे । यह अन्तर्वाद या आवाज मनुष्य की आवाज की तरह 
को नहीं होती है, अपितु यह उनकी स्वय की अन्तरात्मा की 
बावाज होती है। इस अन्तरात्मा की आवाज को ही वह ईश्वर 
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व्यवस्था हूँ | गांधी जी ने पति-पत्नी के लिये संप्तृपदी के स्थान 
पर सात गेवा-मज्र रखे, जो इस प्रकार हैं: . १. विवाह-विधि के 
पूर्व पतियत्नी उपवास रखें, २. दोनों भूमि-सेवा और वनस्थति 
सेवा करें, ३. जलाशय-घ्ुद्धि करें, ४. गोश्ाला में जाकर गायों की 
सेवा करें, ५. पेशाजधर झौर पासानों की सफाई करें, ६. सृत काते, 
७. गीता के बारवें अध्याय का पाठ करें । ये सात यज्ञ विवाह के 
पूर्व तो होने ही चाहिए और प्रथासम्मव विवाह के बाद भी नित्य 
होने चाहिए। 

गांधी जी सर्व-धर्म-समन्वय के प्रतिपादक और वैज्ञानिक तथा 
सार्वभौमिक धर्म के पोषक थे । यह किसी परम्परा और रुढ़ि को 
सविवेक स्वीकार करने के पक्षपाती थे। उन्हें यज्ञ की रूढ़िगत धारणा 
में कुछ सार्थंकता नहीं अनुभव हुई, अपितु यह उन्हें एक बस्य- 
विश्वास-सा ही भ्रत्तीत हुआ । अत: उन्होंने यज्ञ को स्वीकार किया, 
किन्तु यज्ञ के इस प्रचलित स्थूल अर्थ को स्वीकार नहीं किया। 
उनकी सूक्ष्म दृष्टि ने यज्ञ को कर्म का प्रतीक माना, और निष्काम 
कर्म में ही यज्ञ को साकार होते हुए देखा। उनकी यज्ञ की वह 
अंवधारणा सावंभौमिक है। उनके यज्ञ में हिन्दुओं से साय-स्ाथ- 
किसी भी धर्म के अनुयायी सम्मिलित हो सकते हैं । इसके अतिरिक 
इसमें अन्धानुकरण को स्थान नही है। ऊपर सप्तपदी के स्थान, 
पर जो सात यज्ञ बताए गये है, उनमें से प्रत्येक यज्ञ सार्थक, स्पष्ट 
और सामाजिक जीवन से सस्वन्धित है। रूढ़िवादी यज्ञ वी. 
अवधारणा में सैकड़ों मन अन्नादि दीन-दुख्ियों के मुखों से छीनकर 
अख्ि में इसलिए झोंका जाता है, जिससे यज्ञकर्ता को स्व में फल 

[।॒ 
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ती आवाज स्वीकार करते है । यह बहने हैं कि जब उतना चित 
बहुत ब्याडुस हुआ, शो! उतहोंति इशवर का ह्याव किया हि उेँ 
अब बगा करना चाहिए ! उन्हें अपनी अन्दरात्मां वा उत्तर मिला 
और उनके मन को दालति प्राप्त हुई। जिग उच्र से उनकी 
पध्ास्ति प्राप्त हुई, उसी को वह अल्तर्नदि या ईश्वर की आवाज 
मानते है । 

सम्भव है, रु गोग इसे उत्तप्त मत की कल्यता-तरंग कहें 
ओर विश्वात् से करें। गांधी जी ऐसे शंकालु लोगों को कोई उत्तर 
नही देते हैं । उन्हें शंका करने के लिए छोड़ देते हैं । 

गांधी जी का मत है कि यह अन्‍्तर्नाद या ईश्वर की आवाज 
प्रत्येक व्यक्ति सुन सकता है, लेकिन इसके लिए हृदय या मत को 
निविकार बनाना होगा । जो अपने हृदय को जितना अधिक स्वच्च 
और निर्मल बनाएगा, बह उतना ही अधिक स्पष्ट अन्तानरईदि सु 
सकता है । 

कुछ लोग ईश्वर और जन्‍्तरात्मा में विश्वास नहीं करते हैं। 
ऐसे लोगों के लिए गांधी जी कहते हैं कि उन्हें स्वच्छ हृदय मे 
किसी विषय पर विचार करना चाहिए। जो कुछ उन्हें उचित 
प्रतीत हो, उसे वह बुद्धि का आदेश मानकर स्वीकार करें। पाठकों 
के मन में यह प्रश्न उठ सकता है कि संसार के सारे बुरे काम बुद्ध 
के आदेश से ही होते हैं, तो क्या ये भी ईश्वर की आवाज से होते 
हैं ? इस प्रश्त का उत्तर यह है कि इस प्रकार के काम शुद्ध या 
विकार-रहित हृदय और मस्तिष्क से नही होते हैं, इसलिए इन्हें 
ईश्वर की आवाज नहीं कहा जा सकता है। गांधी जी का ईश्वर 


चलिंत धामिक अवधारणाएं ओर नवीन अर्य-बोघष ७९ 


है। सत्य का आदेश स्वच्छ और तटस्थ हृदय से ही प्राप्त 
* है । यदि कोई वैज्ञानिक किसी पूर्वाग्रह या स्वार्थ से 
। है, तो उससे किसी उचित या वास्तविक निर्णय प्राप्त 
“आधा नहीं की जा सकती है । इसी प्रकार आध्यात्मिक 
थार्यों और पूर्वाग्रहों से ग्रस्त व्यक्ति अपनी बुद्धि से सच्चे या 
पदेश की आशा कंसे कर समझता हैं ? 
वी जी ने अनवर्त साधना से अपने मन के पूर्ण छुद्ध किया 
था। उन्होने समदृष्टि का विकास कर लिया था। उनके हृदय में 
किसी प्रकार का ईर्प्या-द प या भेद-भाव नही था । इसीलिए वह राष्ट्र 
और समाज की गम्भीर से गम्भीर समस्याओ के समाघान के लिए 
अपनी अन्तरात्मा के निर्णय को अन्तिम आदेश मानते थे, भले ही 
उसमे हानि होने की सम्भावना हो । वह इस बात की चिन्ता नहीं 
करते थे, कि उनका कोई साथ देगा या नहीं । उन्होने अपनी अन्त- 
रात्मा के आदेश से जब-्जब जनशन किए, उनके मित्रों ने उनका 
सदा विरोध किया, किन्तु यह अपने निश्चय से विचलित नही हुए, 
और अन्त में उन्हें सफलता मिली ॥ 


१२. रामनाम 
शब्दों में असोम शक्ति सप्निहित होती हैं । ससार का सम्पूर्ण 
डाय॑ शब्दों के माप्यम से ही सबालित होता हैं। शब्दों के सदुपयोग 
से रामाज़ में शान्ति-ध्यवस्था स्थापित हो सकती है, और शब्दों के 
दुष्पयोग से बड़े-बड़े नर-संहार हो सकते है। अच्छे घम्दों और विचारों 
से मन में शान्ति और सुख का साग्राज्य स्पापित होता हैँ और बुरे 
एम्दों के प्रयोग और चिन्तन से मन अश्यान्त और उद्िन् होता 
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है । प्र्सेक धर्म मे एम्दों के इग मनोवैशानिक प्रभाव को स्वीतार 
किया है । इसीसिए धर्म में ईश्र के नाम के सिन्तत और 
उच्चारण का विधान किया गया है। ईश्वर का नाम साय और 
सदप्रयृत्तियों भा प्रवीक होता है ॥ अतः उसका जितना अधिक 
स्मरण किया जाएगा, उसनता अधिक उद्चश्ता मत और बुद्धि पर 
प्रभाव पढ़ें गा । 
गांधी भी धामिड क्षेत्र में नाम जप को इसी मनोवेज्ञातिक 
शास्दर्भ में स्वीकार करते हैं। उनको बचपन में भूत-प्रेतों का भव 
सगता था । एक बार उसकी धाय रम्मा ने यह सिसाया कि रामताम 
अपने से भूतों का भय पारा नहीं आएगा । उन्होने रामनाम जपता 
प्रारम्भ किया, और उनके मन से भय दूर हो गया । प्रारम्म में 
उन्होंने भूतो के कारण रामनाम को ग्रहण किया, किन्तु बाद में इस 
राम शब्द ने उनके मन से संसार के सारे भय दूर कर दिए। 
उनकी आत्म-भ्क्ति बहुत प्रवल हो गई। उन्होंने लिखा है कि 
सच्चे हृदय से रामनाम स्मरण करने से उन्हें अमोघ झक्ति श्राप्त 
हुई ! उन्होने प्रत्येक सकट का सामना इसो 'राम' दब्द की थर्कि 
के द्वारा ही किया । 
गांधी जी के राम राजा दशरथ के पुत्र और अयोध्या के राजा 
| हैं। 'राम” शब्द तो महान्‌ सदूगुणों का प्रतीक है, उच्चतम 
आदच्च॑ है व्यक्तियों के रूप में राम और रावण की कथा तो एक 
रूपक है जिसके द्वारा सर्वंसाघारण को देवी और आसुरी ग्रवृत्तियों 
का बोध कराया गया हूँ । ईश्वर दैवी पश्रवृत्तियों से युक्त हैं । राम 
भी दैवी प्रवृत्तियों से युक्त बताएं गये हैं । इसलिये ईश्वर के लिये 
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“सम शद्ध का प्रयोग किया जा सकता है। चूडि ईश्वर नि, 
अजन्मा और अद्वितीय है, इसलिये गांधी का राम भी ऐसा ही हू । 
गांधी जी राम के स्थान पर किसी अन्य दब्द का भी प्रयोग कर सबसे 
ये; किन्तु बचपन के घामिक संस्वयरों के कारण राम-ताम में उनकी 
अदूद श्रद्धा केद्धित हो चुकी थी, इसलिए उन्होंने किमी दूसरे घदई 
की आवश्यकता अनुभव मही की । 


गांधी जी का विश्वास है कि सम्पूर्ण संसार रा ईघरर एक है । 
कोई धर्म किसी भी रुप में अपने ईश्वर की कल्पना करने के लिए 
स्वतन्त है; किन्तु वास्तविकता यह है कि सब धर्म एक ही ईश्वर 
को मानते हैं, भले ही अपनी-अपनी सुविपानुसार लोग ईश्यर को 
मिन्न-मिन्न नामों से सम्दोधित करें। बस्तुतः राम, अल्लाड़, गाड 
बादि में कोई अन्तर नहीं है। यदि कोई मुगसमान, ईमाई या 
पारसी राम नाम जपता है, तो उससे कोई हानि नहीं है, और यदि 
हिलू बल्ताह या गाड का 


नाम पूण श्रद्धा से जपते हैं, तो उनको 
वद्दो फल प्राप्त होगा, जो राम-नाम जपने से प्राप्त होता है॥ नाम 
पाथद्ध तो प्रतीक या माध्यम हैं; वास्तविक वस्तु तो श्रद्धा है।जो 
शब्द जिस ध्यक्ति के हृदय को शुद्ध करे, सदृप्रवृत्तियां जाग्रत करे, 
गहान्‌ थादशों की ओर उन्मुल करे, पवित्र विचारों से मस्तिष्क 
को ओत-प्रोतत करे, वही शब्द वह प्रयोग कर सकता है। हिन्यू तथा 
पेलसीदास की रामायण के मत होने के कारण गांधीजी के 
“राम! झब्द हो अधिक प्रभावकारी या, इसलिए वह 


पे। इसके पीछे उनमें धामिक संकी्णता या साम्प्रदायि 
मही था। 


लिए 
राम नाम जपते 
येक दुराग्रह 
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१३, निष्कर्ष 

युग की परिश्यितियों के साथ घामिक भाषा और साहित्य की 
अयधारणाओं में भी परिवर्तन होता है। यह कार्य ऐसे मंनीधियों 
द्वारा होता है, जो अपनी रावेदनशीलता से समाज की युगन्वेदता 
आह्मगात कर चुके होते हैं । २०वाँ शतास्दी में, रांधी जी ऐसे हो 
युग-पुरष के रथ से अवतरित हुए। उन्हें जनता को घामिक 
सकीर्णता और साम्प्रदाधिकता से मुफ्त कराते की आवख्तक्‍ता 
अनुभय हुई । इसे लिए यह आवश्यक था कि धर्म को वैशातिक 
बनाया जाएं; गयोकि यह विज्ञान-युग है। यदि धर्म में वैजञातिक 
प्रवृत्ति का समावेध् हो जाए, तो घ॒र्मं की सक्रीर्णता स्वयं समाप्त 
हो जाए । गांधी जी ने यह कार्य पूर्ण कुझलता से सम्पन्न हिया। 
उन्होंने घामिक क्षेत्र की आधारभूत अवधारपांओं का युग की 
परिस्थितियों और भ्रवृत्तियों के अनुरूप अर्य॑-विस्तार किया, उनकी 
अधिक विज्ञान-सम्मत विकास किया । विज्ञान सत्य का शोवक है 
तथा इसकी प्रकृति सार्वभौमिक और साव॑देशिक होती है। परम 
अधिकांशत: रुढ़ियों और अंघविश्वासों का पोषक तथा सीमाओं का « 
समर्थक माना जाता है। गांधी जी ने 'सत्य ही ईश्वर है! तथा 
सत्य-शोध ही धर्म है का मत स्थिर करके अन्यविश्वासों का 
निराकरण तो किया ही, साथ ही साथ विज्ञान को धर्म का सहयोगी 
बना दिया । गांधी जी की समस्त घामिक पवधारणाएं इसी सत्य 
की कसौटी पर आधारित है। 

आज विज्ञान ने आवागमन और संचार के साधनों का विकाठ 
करके सम्पूर्ण संसार को परिवार में परिवर्तित कर दिया है। 
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इसीलिए अस्तर्राष्ट्रीय सहयोग और वशुधव कुटुम्बकम्‌' की बात 
घठायी जा रही है। इतिहास बताता है कि रूढ़िवादी धर्म एकता 
और सहयोग में बहुत बड़ा वाघक रहा है । गांधी जी ने इस समस्या 
का समाघान करने के लिए घामिक अवधारणाओं के सार्वभौमिक 
अर्थ-विस्तार किए । ये व्याख्याएँ ऐसी हैं, गिनसे किसी, देश या धर्म 
के लोगों का संघर्ष या विरोध नही होगा, तथा जिन्हें स्वीकार करने 
में किसी घर्म को कोई आपत्ति नहीं होगी। जो घ्मं इन अव- 
घारणाओं को स्वीकार करता है, उसका अस्तित्व भी बना रहता 
है, भौर दूसरे धर्मों से ध्ान्तिपूर्ण सम्बन्ध भी बना रहता है। बस्तुतः 
गांधी जी की धामिक अवधारणाओं ने धामिक क्षेत्र में सहअस्तित्व 
की एक नवीन प्रणाली को जन्म दिया है, विश्व-धर्म की कल्पना 
को साकार करने के लिए एक व्यावहारिक योजना ही नहीं. 
रखी, अपितु उसे कार्यरूप में परिणत भी किया । 


५ 
धर्म और नेतिकता 


१. प्रारम्मिक 


सामाजिक विचारों के इतिहास से ज्ञात होता है कि धर्म और 
जैतिकता के पारस्परिक सम्बन्ध का विवाद बहुत पुराता है। 
विषय पर अनेक धर्माचार्यों, दर्शनझास्त्रियों, नीतिशास्त्रियों, समाज 
शास्त्रियों ने भिन्न-भिन्न मत अ्स्तुत किए हैं। रुछ लोगों का मत 
है कि नैतिकता या नीति कुछ नहीं हैं । इसका सार्वभौमिक स्वरूप 
सम्भव ही नहीं है । कुछ लोगों का दृढ़ मत है कि नीति पर संवार 
टिका है-यदि नीति म होती, तो संसार इस रूप में विकृ्तित ही 
न हुआ होता । कुछ लोगों का विचार हैं कि विश्व का विकार्स 
घममें द्वारा हुआ है और घर्मं के कारण ही उसका अध्तित्व बना 
हुआ है । नैतिकता धर्म से ही उत्पन्न हुई है । दूसरे लोग यहूं मत 
स्थिर करते हैं कि धर्म कुछ नही है, यह नैतिकता का ही एक हप 
हैं; नैतिकता न होती तो धर्म का उद्भव म॑ हुआ होता। इन 
दोनों मतों के बीच मार्ग निकालते हुए कुछ अन्य लोग यह भी 
मानते हैं कि नैतिकता और घम्मं पृथझ्‌-पृथू नहीं है; अपितु दोर्तो 
अम्योग्याश्ित हैं; एक के अभाव में दूसरे वा अस्तित्व सम्मव नहीं 
डै। संक्षेप मे, चार विचारधाराएँ हैं-१. धर्म या नैतिकता रुछ नदी 
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है; ३. नैतिकता धर्म के पहले है; ३. धर्म नैतिकता के पहले है, 
तथा, ४. नैतिकता और घममम अन्योन्याश्रित हैं। 

पहला मत नितान्त अयथार्थवादी और निरर्थक है। क्‍योंकि 
विश्व में किसी ऐसे समूह या समाज का उदाहरण नही मिलता है, 
जिसमें नैतिकता न हो । डाकुओं-चोरों के समूह भी बिना नैतिकता 
के पालन सम्भव नहीं होते हैं, भले ही उनकी नैतिकता अपूर्ण हो ॥ 
अनः इस प्रकार की वात उठाना बुद्धि का दिवालियापन है ॥ दूसरी 
विधारधारा (अर्थात्‌ नैतिकता घर्में के पहले है) के समर्थक अनेक 
दिद्वान हैं । काण्ट, मैथ्यू आर्नाल्ड, मार्टिन्यू आदि दार्शनिक तथा 
फर्डनिण्ड टानीज, इमाइल डुरखोम आदि समाजशास्त्री इसी कोटि 
में आते हैं। काण्ट का कहना है कि ईश्वर का अस्तित्व नैतिकता 
के कारण है। मैथ्यू आर्ताल्ड बेः अनुसार “भावनायुक्त नैतिकता 
हो धम्म है।” टानीज और डुरखीम ने यह प्रतिपादित किया कि 
धर्म नैतिक नियमों बे स्वीकृति देने के लिए उत्पन्न हुआ, अर्थात्‌ 
भामिक आधार से नैतिक नियमो में दुढ़ता आती है, समाज इनके 
पातन के लिए अधिक सचेप्ट होता है। प्रो० वेस्टरमार्क ने प्रादिन 
वासियों के नेतिक नियमों का अध्ययन करके यह निष्कर्ष निकाला 
है कि भादिवासियों के नैतिक विचार धर्म की अपेक्षा जादू से 
अपिक प्रभावित हैं। इस विचारधारा के विपरोत नेतिकता पी 
सुत्नना में धर्म को प्रधानता देने वालों में डेकार्ट, लाक, पंले, 
टात्र्टाटाय, समाजशास्त्र के जनक आग्रस्ट बाम्टे आदि विशेष 
उल्तेखनीय हैं। ये नैतिबता की उत्पत्ति घर्म से मानते हैं । टाल्सटाय 
ने तिसा है, “धर्म वह सम्दन्ध है, जो मनुष्य अपने पृथक्‌ व्यक्तित्व 
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और इस असीम विश्व अथवा उसके मूल कारण परमात्मा के साय 
स्थापित करता है और नैतिकता जीवन की वह सदा प्रस्तुत १४० 
प्रदर्चिका है, जो इस सम्बन्ध से पैदा होती है।” उनका दृढ़ मत है 
कि घामिक आधार के बिना वास्तविक, सच्ची नैतिकता हा 
अस्तित्व सम्भव नहीं है । आगस्ट काम्टे मत है कि मनृष्य के 
चिन्तन का प्रारम्मिक रूप धामिक होता है। इस घामिक वित्त 
से नैतिक विचारों का जन्म होता है--धर्म नैतिकता का सांचा है 
जिसमें ढलकर नंतिक मान्यताएं समाज में प्रचलित होती हैं! 
वेडजामिन किड तथा सी. एस- लेविस का भी यही विचार है ड्लि 
नैतिकता धर्म का सहारा लिए बिना प्रमावकारी हो ही नहीं सकती 
है । किन्तु हसवर्ट स्पेंसर, थामस हक्सले, ब्रैडला आदि ने विरदुत 
इसके विपरीत यह कहा कि नेतिकता समाज की पित्त 
चरिस्थितियों के अनुकूल उस समय तक नहीं हो सकती हैं, जब तक 
इसको धर्म से मुक्त नहीं किया जाता हूँ । 

गांधी जी का मत है कि वस्तुतः उक्त दोनों प्रकार की विचार" 
चाराएं आत्यन्तिक और एकांगी हैं। यथा स्थिति ऐसी नहीं है। 
चास्तव में धर्म और नैतिकता अत्यन्त घनिष्ठ रूप में एक-दूसरे से 
सम्बन्धित हैं, दोनों एक दूसरे पर आश्रित हैं। कव घर्मं नैतिकता 
हो जाता है, और कव नैतिकता घर्में का रूप घारण कर लेती है, 
इसका कोई निश्चित नियम नहीं है। जब लोग धर्म से विड़ कर 
नैतिकता का नारा लगाते हैं, तो उनकी दृष्टि में धर्म का शुद्ध हों 
नहीं होता है, अन्यथा शुद्ध धर्म से नैतिकता का पृथवकरण सामद 
नहीं है । इसी प्रकार जब धर्म को मैतिकता से वरेष्य घोषित किया 


हद 
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जाता है, तो न तिकता का वास्तविक रूप सामने नहीं होता है। 
अतः नैतिकता और घर्म को अन्योन्याथश्रित मानना ही अधिक 
सुरक्षित और उप्रयुक्त है। अनेक विचारक इसी मध्यम मार्ग को 
मानते हैं। विलियम लिली का विश्वास है, “व्यक्ति अथवा समाज 
जितना ही धामिक होगा, उतना ही वह भ्रधिक नेतिक होगा।"” 
डब्लू० एम० अर्वेन इसी तथ्य को इस प्रकार स्पष्ट किया है : “जब 
हम नैतिक आचार तथा नैतिक निर्णयों मे जो कुछ निहित है, उस 
भर विचार करते है, हम जगत्‌ अथवा विश्व के ऐसे विचार की 
ओर ले जाए जाते हैं जो कि कम-से-कम सिद्धान्त के रूप में वही 
है, जैसा कि एक विचारशील धर्म मानता है। दूसरे शब्दों में, हम 
उनकी य्रथायंता की उस मान्यता पर पहुंचते हैं, जिसको धममंवादी 
ईश्वर कहता है ।”” समाजश्ास्त्री आर० एम० मेकाइवर ने भी कहा 
है कि धर्म ओर नेतिकता परस्पर अत्यधिक मिले-जुले है-घर्म में 
नैतिकता के तत्त्वों का समावेश हैं और नैतिकता पर धर्म का प्रभाव 
है। जे० मिल्टन इब्जर ने लिखा है कि धर्म और नैतिकता एक 
दूसरे को प्रभावित किए बिना समाज में नहीं रह सकते है। डा» 
राधाकमल मुकर्जी ने यह विचार व्यक्त किया कि धर्म और 
नैतिकता के सम्मिलन से यथार्थ और आदर्श में सन्तुलन स्थापित 
होता है। 

गांधी जी के विचारों के अनुशीलन से स्पष्ट होता है कि वह 
इसी मध्यम मार्ग के समर्थक हैं। उनके मत से धर्म और नैतिकता 
को एक दूसरे से पृथक्‌ नही किया जा सकता है, दोनों का एक-दूसरे 
के लिए अपरिहाय॑ हैं । 
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२. नंतिकता क्या है ? 

गांधी जी के मत से नीति और धर्म में, क्या सम्बन्ध है-यह 
विचार करने के पूर्व यह जान लेना आवश्यक है कि गांधी जी की 
नैतिकता की अवधारणा क्या है 

गांधी जी की नीति की अवधारणा गीता और किसी सीमा: 
तक काण्ट की अवधारणा के अनुरूप है तथा नीत्शो को नैतिकता के 
विपरीत है। गांधी जी के अनुसार मनुष्य का आदर्श या साध्य 
ईश्वर है, जो “सर्वशक्तिमान्‌ है, सम्पूएं है, उसके वड़प्पन दया, 
उसके न्याय की सीमा नहीं है ।” मनुष्य का लक्ष्य है--इस ईखर 
के निकट से निकट पहुंचना, इस आदर्स की ओर अधिक से अधिक 
बढ़ना, तथा अपने को सम्पूर्णा बनाने का अधिकतम प्रयत्व करता । 
नीति के नियमों के पालन करने से व्यक्ति इस परम घुम को प्राप्त 
कर सकता है। ४ 

यहां पर भ्रश्न उठता हैँ कि नैतिक या नीतियुक्त वया है ? इत 
सम्बन्ध में गांधी जी परार्थ की एक कसौटी देते हैं, जिससे मीति- 
अनीति की परीक्षा की जा सकती है । जो कार्य स्वार्थ की दृष्टि से 
किया जाता है, वह भनीतति है, और जो पराथ्थ॑ अर्थात्‌ दूसरों की 
भलाई की दृष्टि से किया जाता हैं, वह नीति हैं। वह 
कहते हैं, “हम नीति के समस्त तियमों को दोहन करें, तो देखेंगे 
कि सानव-जाति का भला करने का प्रयास ही ऊँची नीति हूँ 

गांधी जी इस तथ्य से पूर्ण परिचित हैं कि समाज में पराय॑ के 
नाम पर आडम्बर बहुत चलता हैं। प्रायः लोग स्वार्थ को परार्य 
के आवरण में प्रस्तुत किया करते हैं। इसीलिए वह बहते हैं हि * 


धर्म और नैतिकता ब्शृ 


नौति में इच्छा या हेतु का बहुत महत्त्व हैं। जो काम पराषे या 
भत्राई की दृढ़ इच्छा से किया जाता है, वह नीतियुक्त है। वह 
उदाहरण देते हैं कि यदि एक व्यक्ति दया से द्रवित होकर गरीबों 
को भोजन देता है, और दूसरा व्यक्ति प्रतिष्ठा प्राप्त करने के लिए 
गरीबों को भोजन देता है, तो पहले का काम नीतियूक्त हैं, और 
दूसरे का काम मीतिरहित है । यहाँ पहले के काम में परायं को 
इच्छा है, ओर दूसरे के काम में स्वार्थ की इच्छा हैं। गांधी जी 
सिकन्दर के यूनानी शिक्षा, कला आदि के प्रचार-प्रसार के कार्यों 
को नीतियुक्त नहीं मानते हैं; क्योंकि उनकी दृष्टि में प्तिकन्दर ने 
ये कार्य दुनियां की भलाई के लिए नहीं किए थे, अपितु उसका 
उद्देश्य बड़प्पन प्राप्त करना था; अतः उसके कार्य नीतियुक्त नहीं 
हैं। इस सम्बन्ध में गांधी जी के विधार डा० जास्सन, माश्न्यू, 
बटलर, काण्ट आदि से मिलते-जुलते हैं। डा० जान्सन कहता है, 
“कसी काये की नैतिकता उप्त हेतु पर निर्मेर करती है, जिससे 
हम कार्म करते हैं। यदि मैं किसी मिखारी को ओर उसका सर 
फोड़ने के उद्देश्य से एक अद्धं क्राउन फेंकता हूँ, और वह उसे उठा 
लेता है तथा उससे खाने की सामग्री खरीद लेता है, तव भौतिक 
परिणाम तो शुभ है; किन्तु मेरे सम्बन्ध में यह काम बहुत अनैतिक 
है।” बटलर के अनुसार, “किसी काय की अच्छाई-बुराई उस हेतु 
पर निर्भर है, जिससे वह किया जाता है ।” मार्टिन्यू का भी यही 
मत है, "यदि किसी कार्य के प्रेरक भाव निम्नकोटि के हैं, तो 
हमें उस कार्य को वुरा मानना चाहिए, और यदि वे उच्चकोडि के 
हैं, तो हमें उसे भल्ला मानना चाहिए |” -« 


हक गांधी : धर्म जौर संग 


हांधी भी से इस संस्माध में और अधिक स्पष्ट दिया है। | 
कहते हैं, "प्रशोद् मीवियुक कार्प सेक इरारें से हिया हुआही, 
दगसा ही काफी सही है; बहिकू मड़े दिया देखाय के हिया हुआ 
होता चाहिए । » >मीवियुरू काम में हर या जबरइसती ने होती 
भाहिए; थैगे ही रदा्य भी मे होता आाह़िएं।” अधिक सोगे 
परोपफारी कार्य परसौक में शुख धाप्त मरने की इच्दा में करते हूँ 
अपवा मरह की यातमार्मों में बसते और हवर्ग में सु प्रात करो 
भी दृष्दि में करते है । ऐसे सोग प्राय: प्रयते कार्यों को विललार्य 
भय से प्रेरित मानते है। डिस्‍्तु, बाहतव में उनके कर्म निष्काम रहीं 
होते हैं। गांधी जी थी दृष्टि में ऐसे कर्म नीवियुरू नहीं हैं। “ने 
इस सोक में साभ के उद्देश्य मे किया हुआ काम नीतियुल नहीं 
माना जा गणता है, यैगे ही परसोक में साम्र मिलेगा, इस आशा के 
दिया हुमा काम भी नीतिरहित है। भलाई मलाई के लिए इसी 
है, यो सम कर किया हुआ काम नौतिमय गाना जाएगा ।/ गांधी 
जी यहाँ पर गाष्ट के 'कर्तव्य के लिए कर्सस्य' नियम का सर्मयत 
करते हैं। काप्ट भी कहता है कि नैतिक नियमों के आदेश 
निरपेक्ष हैं, शिनका पालन बिना विसी दद्देश्य या द्ा्त के होता 
चाहिए । 
गांधी जी गीता की निष्काम कर्म की भावना में बिखास 
करते हैं । बह नीतियुक्त कर्मे में फल को स्थान नहीं देते हैं । वह 
कहते हैं, “फल वर हमारा वस नहीं, फल देने बाला तो एकमात्र 
ईश्वर है ।” काण्ट भी यही कहता है, “यदि शुमेच्छा भंगीरध 
अयत्न के बाद भी कुछ प्राप्त नहीं करती, और वह केवल शुनेच्छा 


घंमे और नैतिकता, - रे 


ही रह जाती है, तो आभूषण की तरह वह स्वयं अपने प्रकाश से 
स्वयं चमकती है, उस वस्तु की त्तरह जिसका सब मूल्य उसी में है)” 
गांधी जी नीति के नियम को सावंभौमिक, सार्वकालिक, स्वेजनीन 
मानते हैं । ये अपरिवर्ततीय और अटल हैं । “मत बदला करते है, 
नीति नहीं चदलती है ।” नीति के नियम ईश्वरीय हैं । ईएवर सत्य 
है। सत्य अपरिवर्तवीय होता है, इसलिए मीति भी अपरिवतेनीय 
है। डेकार्ट, लाक, पैले भी नेतिक नियमों को ईश्वर-इच्छा से 
निर्मित मानते हैं । 
गांधी जी समाज में प्रचलित नियमों और रूढियों को आंख 
'नद करके उचित या नैतिक मानने के पक्ष में नहीं है। मनुष्यों 
तेबुद्धि से काम सेने को कहते है । उनके भनुसार आवश्यकता 
ड्ने पर रूढ़ियों के विरुद्ध भी नीतियुक्त काम किया जा सकता है; 
केन्तु उस समय जब व्यक्ति की यह विश्वाप्त और अनुभव होने लगे 
के उसके कार्यों का साक्षी ईश्वर है। वह ईएवर को व्यक्ति की 
प्रात्मा में प्रतिष्ठित मानते हैं । यदि व्यक्ति चाहे, तो अपने हृदय 
को शुद्ध और निष्काम बनाकर शुभाशुभ, नैतिक-अनैतिक का स्वयं 
निर्णय कर सकता है । 
गांधी जी स्वयं अपनी आत्मा में प्रतिष्ठित ईश्वर को ही साक्षी 
मान कर बड़े-बड़े निर्णय करते थे, और ऐसे अवसरों पर रुढ़ियों 
था विरोध को महत्व नहीं देते थे । उन्होंने जब हृश्जिन-समस्या 
को उठाया, तो उन्हें वहुत प्रबल्ल विरोध का सामाना करना पड़ा; 
किन्दु वह कभी नहीं झुके । वह आजीवन हरिजनों को समाज',में 
ऊँचा उठाने के लिए प्रयलशील रहे | इसी प्रकार समाज में 
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प्रचलित*अन्य अनेक अनीतियों का प्राणों की बाजी लगाकर विरेय 
किया और अन्त में नीति-प्रेम के कारण ही सुकरात और ईसा को 
तरह उन्हें अनीति के हाथों वलिदान होना पड़ा | वस्तुतः ग्रांवी जी 
ने अपने जीवन द्वारा यह सिद्ध भी कर दिया कि नैतिकता केवल 
उच्च सिद्धान्त ही नहीं है, अपितु इसे आचरण में उतारा भीजा 
सकता है । इस प्रकार जिस नीतिश्ास्त्र को दर्भनश्ास्तियों ने 
'चाहिए' की कोटि में रख छोड़ा था, उसे गांधी जीने है की 
कोटि में पहुँचा दिया । 
३. नोतिघर्म और घ॒र्मनीति 

मारिस जिन्‍्सबर्ग ने 'सोशियोलाजी',नामक पुस्तक में पर्म और 
नैतिकता के पारस्परिक सम्बन्ध की विवेचना करते हुए यह विचार 
प्रस्तुत किया है कि अविकसित घर्मों में नैतिकता पर्म पर आधिते 
ने होकर जादू-टोने पर आशित होती है; किन्तु विकसित या उच्च 
अवस्था में ईश्वर या देवता नैतिकता पर अधिक आश्िित हो जाते 
हैं। ईश्वर का स्वरूप नैतिक नियमों द्वारा ही निश्चित होता हैः 
और आगे चलकर नैतिकता घर्म से स्वतन्त्र होकर स्वतस्त् सी 
स्थापित करने लगती है। गांघी जी प्रथम और अन्तिम दोनों 
अवस्याओं को उचित नहीं मानते हैं । उनकी दृष्टि में सच्ची नीति 
को धर्म पर आधारित होना चाहिए और सच्चे धर्म को सब्बी 
नीति पर आश्रित होना चाहिए । “दुनिया के धर्मों को बारीकी ते 
देखा जाय, तो पता चलेगा कि नीति के विना घर्म नहीं टिक सा 
है। सच्ची नीति में धर्म का समावेश अधिकांश में हो जाता है। 
इसी विचार के कारण ही वह धर्म वा सच्चा स्वरुप व्यक्त करत 


ह 


चर्म और नैतिकता पर 


लिए 'नीतिघर्म” झब्द का प्रयोग करते और नीति का वास्तविक 
रूप व्यक्त करने के लिए 'धर्मंनीति' झब्द का व्यवहार करते है । 
गांधी जी ने अपने युग के प्रमुख धर्मों ओर समाजों का सूक्ष्म 
वर्यवेक्षण करके यह्‌ निष्कर्प निकाला था कि संसार में धर्म का रूप 
अधिक विक्ृत कर दिया गया है । अधिकांश लोग धर्म के रूप में 
पाखण्ड करते हैं। इन पाखण्डों को देख कर अनेक लोग धर्म को दोषी 
ठहराते हैं, घर्म को त्याज्य मानते हैं । गांधी जी इस स्थिति को 
मानवता के लिए विनाशकारी मानते हैं। उनकी दृष्टि में यह 
स्थिति इसलिए उत्पप्त हुई है कि धर्म ते नीति के आधार को छोड़ 
दिया है। इसी प्रकार उनका मत है कि संसार में अनेक लोग अपने 
को नीतिवान या नीति का अनुयायी कह कर अनेक अत्याचार 
रत हैं। विस्मार्क ने अपने को नीतिवान घोषित करते हुए अनेक 
उयानक कर्म किए । यह स्थिति इसलिए उत्पन्न हुई कि नीति में 
पमें का समावेश नही रहा, नीति स्वच्छन्द हो गई; किन्तु यह 
उच्ची नीति नहीं है । गांधी जी ने इस सन्दर्भ में डाविन के सिद्धान्त 
7र भी विचार किया है। आजकल संसार में अधिकांश लोग यह 
विश्वास फरते हैं कि डाविन शरीर-बल को सर्वोपरि महत्त्व देता है-जो 
धत्तिशाली है, वबहो जीवन-संघर्ष में विजयी होता है । गांधी जी का 
पत है कि डाविन के सिद्धान्त का यह गलत अर्थ है। उनकी दृष्टि 
मं डाविन शरीर-बल को सर्वोपरि नहीं मानता है, अपितु नीति बल 
को सर्वोच्च स्थान देता है । 
यद्यपि गांधी जी धर्म और नीति को समान स्तर प्रदान करते 
प्रतीत होते हैं; किन्तु उनका झुकाव नीति की ओर अधिक है। 


मई जांबी : बम और छा 
वह कहते है कि यदि कोई व्यक्ति धर्म का पालन न करते हुए हे 
नीति का पालन करता है, तो वह समाज के लिए हित _ 
किन्तु यदि कोई व्यक्ति नीति को न मानते हुए घर्मं को 2 
तो वह समाज के लिए बहुत विनाशकारी है। संधार के हम 
संघ, साम्प्रदायिक उत्पात, धर्म के नाम पर होने वाले पा कं 
रहित धर्म के पालन के कारण ही होते हैं। ऐसा धर्म न ता 
नहीं है । “ज्यों ही हम नैतिक आधार को खो देते हैं, तय पक 
धामिक नहीं रह जाते । नैतिकता का उल्हंघन करने बारे कसे है 
के जैसी कोई चीज नहीं है ।” बह ऐसे घर्मं को स्वीकार कर 
पक्ष में हैं, जो बुद्धि को जंचे और वैतिक भी हो । हे 

गांधी जी की दृष्टि में घुद्ध धर्म नैतिक होता है ओर है के 
नियम सार्वभोमिक होते हैं। वे संसार के किसी भी वर्ग, कं 
समाज पर लागू हो सकते हैं। संसार के समस्त धर्म गे के 
पर ही आधारित किए गए हैं; किन्तु बाद में लोगों गा 
विचारों की संकीर्णता, अज्ञान और स्वार्थ के कारण इन गई 
नियमों की उपेक्षा करके धर्मों को विकृत कर दिया है । मदि गई 
में सु, शान्ति और व्यवस्था स्थापित करनी है, तो सभी धरम 
निहित नैतिक नियमों की खोज होनी चाहिए और उत्हीं के न 
के लिए सबसे अधिक बल दिया जाना चाहिए । चूंकि सभी ् ४ 
हैः नैतिक नियम समान हैं, उनमें कोई विरोध या अन्तर नही है 
इसलिए लोगों मे घा्िक निष्ठा में वृद्धि होगी तथा धार्मिक विएेप 
ओर अम्तर का अन्त होगा और सावंभौमिक धर्म का विंकाठ 
होगा तथा मासवता का कल्याण होगा । 


धर्म और नैतिकता घछ 
पर 30304 20033: 


विश्वविख्यात समाजशास्त्री डा* पिटरिस सोरोक्नि ने अपनी 
पुस्तक 'मानवता को नवरचना” ( 406 ए८८णान्राप्रश/०त 
पघष्णथण/ ) में नैतिक मूल्यों पर बल देते हुए मानवता को 
सवंताश से बचाने के लिए एक व्यावहारिक योजना प्रस्तुत की है । 
इसमें उन्होंने लिखा है, “सभी धर्मों ने जो नेतिक आदेश दिए है, 
वे मोलिक रूप से एक समान हैं। उनके नौतिशास्त्र में ईश्वर के 
प्रति, मनुष्यमात्र के प्रति और सारी सृष्टि के प्रति असीम प्रेम रखने 
की बात कही गयी है। संक्षेप में कह सकते हैं कि सभी धर्मों में 
शाश्वत मूल्य और आचरण संहिता में एक-सी ही प्रेरणा मिलती 
है ।” वह आगे लिखते है कि मानवता के हित में “भविष्य का 
कोई भी सच्चा मूल्य वही हो सकता है, जो इस अथ॑ में सावंदेशिक 
हो कि प्रत्येक व्यक्ति पविन्न लक्ष्य-मूल्य है, फिर वह किसी भी 
जाति, राष्ट्र, मत, आयु, लिंग अथवा स्तर का क्यों न हो ।” 
इसका आशय यह है कि सोरोकिन सावंभौमिक धर्म और नैतिकता 
में मानवता का कल्याण मानते हैं । प्रस्यात मनोवैज्ञानिक विलियम 
मेक्टूगल मे अपनी पुस्तक 'नैतिकता तथा आधुनिक विश्व की कुछ 
समस्याएं! (६५६8 शाप 8०ग्ढ गरा0०वेलया छणोते छा09675 )में 
नैतिकता के प्रश्न पर विचार किया है। वह कहता है कि 
आधुनिक सम्यता ने दो प्रकार की नंतिकताओं को जन्म दिया है-- 
१६ राष्ट्रीय नैतिकता और २. सा्वभोमिक नैतिकता। राष्ट्रीय 
नेतिकता अपने नैतिक मूल्यो को अपने राष्ट्र तक सीमित रखती है; 
फ़लत: उसका अन्य राष्ट्रों से सघर्ष होता है, युद्ध होते हैं, विनाश 
होता है । कुछ घममं ओर राप्टू सावंभौमिकता को बात करते हैं; 
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हिल्तु थे शादट्रों या व्यक्तियों के असिल की उोझा करते हैं। 
अपने धर्म था गिधार को श्रेष्य मानते हैं, इसलिए चाहते हैं हि 
गंगार भर में उसो वा प्रमार हो । इसती सावंमौमिरता में दुरापः 
आ जाता है । रह ईसाई धर्म का उदाहरण देते हुए बता है रि 
ईगाई धर्म मे विश्यबस्धुता का पाठ सिसाया और ईमाई मम्मे को मसूर 
विश्व मे फैसाने का प्रयाग किया; किस्तु वे सावंभौमिक धर्म ये 
मैतिरता का वियास नहीं कर सक्रे | योरोप के अविर्कि अल 
देशों में अनेक लोग ईसाई बनाएं गए; हिन्‍्तु उन्हें समान सा 
नहीं मिला । धगलेण्ड का अग्रेज अन्‍य देशों के ईसाइयों से अरे 
को ऊँचा समझता रहा । इसना हो नहीं, ईसाई धर्म के अलग 
अनेवः सम्प्रदाय बने और उपासना पद्धतियों के अन्तर के कार 
शर्म के नाम पर अनेक रत-रजिस संघर्ष हुए। अतः, ऐसी साई 
औमिकता की नीति पूर्ण असफल रही । वह कहता है कि इसतिएं 
आवश्यकता इस बात की हूँ कि राष्ट्रीय नैतिकता और अन्तर्साप्ट्रीय 
या सार्वभौमिक नैतिकता का समन्वय किया जाए। दोतों के 
आधारभूत सिद्धान्तों को स्वीकार किया जाए; किल्तु दोनों की 
आत्यन्तिक कठोरताप्रों का अन्त किया जाए, जब तक ऐसा नह 
होगा, तब तक मानवता और सम्यता का विकास नहीं हो सकता 
है, और विश्व में शान्ति-व्यवस्था स्थापित नहीं हो सकती है। . 

गांधी जी का नीतिघर्म का सिद्धान्त इसी समस्य के का 
की योजना है | इसमें विभिन्न घ॒र्मो के अस्तित्व को स्वीकार विंग 
गया है, उनको समाप्त करके किसी नए घर्में को प्रतिष्ठित करने 
की कोई योजना नहीं है । इसमें यह कहा जाता है कि सब ततोग 
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अपने-अपने धर्मों के प्रति पूर्ण निप्ठा रखें, अपने घर्मों का पालन 
करें; किन्तु धर्मपालन में इस बात का विशेष ध्यान रखें कि वे 
अपने-अपने धर्मों में निहित आधारभूत नैतिक नियमों पर अटल 
रहें । प्रत्येक धर्म के नैतिक नियम समान हैं। उनमें प्राणिमात्र के 
प्रति दया, प्रेम, सेवा की बात कही गई है । जब व्यक्ति नीति के 
इन नियमों का मन-वचन-कर्मे से पाछन करेगा और घृणा, द्वंप 
भादि को स्वीकार ही नही करेगा, तो विरोध और सघर्ष 
का कोई प्रश्न ही नहों उठेगा । नीति घर्मं या सच्चे घमं को मानने 
वाला व्यक्ति सब घ॒र्मो के भ्रति समानता का भाव रखेगा, सब 
मनुष्यों को बिना भेद-भाव के प्रेम करेगा । जब मनुध्यों में इस 
कोटि की सहिष्णुता और नीति का विकास होगा, तब मानवता 
निर्माण और प्रगति के पथ पर अग्रसर हो सकेगी। इस प्रकार 
गांधी जी युग-धर्म के अनुरूप तथा सम्पूर्ण मानवता के हितार्थ धर्म 
और नीति के समस्वय की व्यावहारिक और सार्वभौमिक थोजना 
प्रस्तुत करते हैं, जो व्याधिग्रस्त विश्व-समाज के लिए एक महौषधि 
सिद्ध हो सकती है । 


प्‌ 
धर्म ओर व्यक्ति 


३. प्रारम्मिक 


डेनमार्क के प्रस्यात समाज-विज्ञानवेत्ता डा० विडिगकूपे ते 
डेनिश भाषा में एक महत्वपूर्ण ग्रन्थ की रचना की है, जिंधगा 
अग्रेजी अनुवाद 'दि कम्युनिदी आफ़ दि फ्यूचर! के नाम हे 
प्रकाशित हुआ है, जिसमें लेखक वे विस्तारपूर्वक यह विवेचन डिया 
है कि भावी मानवता को वर्तमान विनाशकारी प्रवृत्तियों और 
परिस्यितियों से मुक्त करके कल्याण-सार्गे की ओर किस ग्रगर 
उन्मुल किया जा सकता है। उसने सारांश के रुप में गह सूत्र 
दिया हैं कि यद्यपि मानवता को विराश से बचाने के लिए समाव 
का पुनर्गठन करना होगा; किन्तु इसके साथ-साथ यह भी 474 
आवश्यक है कि जिन व्यक्तियों के योग से समाज की संरचता होत 
है, उनका पर्याप्त परिष्फार किया जाए, एक 'सए प्रकार का 
मनुष्य! निर्माण किया जाए। बह कहता है कि वर्तमान मनृध्य के 
ऊपर पुती हुई सम्पता की वानिश्य को देखकर उसे चाहे जितना 
सम्य या उन्नत समझा जाए; किन्तु वास्तविकता यह है हि बह 
अभी स्वायंप्र्ण आदिम प्रवृत्तियों से मुक्त नहीं हुआ है, इसीलिए 
समाज में शान्ति और व्यवस्था नहीं है । 
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डाक उम्र ल 7 
यहाँ जब डा* क्ूसे यह. कहता है कि “नए प्रकार के मनुष्य 
(िटएछ (एए० ० ग्थ्य) का निर्माण करना होगा, तो इसका 
आशय यह है कि वह मनुष्य के व्यक्तित्व की अधोमु्‌खी प्रवृत्तियीं 
को ऊध्व॑मुखी देखना चाहता है तथा व्यक्तित्व में उदात्त और 
पराधंवादी तत्त्वों का समावेश चाहता है; न कि वार पैरों या आठ 
हाथों अपवा दस सिर घाला मनुष्य चाहता है 
गांधी जी भी यही अनुभव करते है। उतका भी यही विश्वास 
है कि श्ान्तिपूर्ण स्थायी सामाजिक व्यवस्था के लिए मनुष्य के 
व्यक्तित्व में आम्यान्तरिक परिवर्तंत की अपेक्षा है, और यह 
परिवर्तन व्यक्ति के हृदय और आचरण में यथार्थ धर्म की प्रतिष्ठा 
द्वारा सम्भव है, व्यक्ति की इच्छाओं और क्रियाओं का आधघ्यात्त्मी- 
करण करने से शक्य है । 
प्रस्तुत अध्याय में यही विश्लेषण किया जाएगा कि गांधो जी 
की धम्म की अवधारणा किस प्रकार से व्यक्तित्व के निर्माण मे सहायक 
होती है ? 
२. व्यक्तित्व की वेज्ञानिक व्याख्या 
“व्यक्तित्व” शब्द अंग्रेजी के 'परसनैलिटी” (फ८४०००४४) 
शब्द का हिन्दी रूपान्तर है | 'परसनंलिटी' शब्द लेटिन भाषा के 
परसोना! शब्द से बना है, जिसका अर्थ वह चेहरा है, जो रोम के 
अभिनेता अभिनय करते समय लगाया करते थे । यह तो शाब्दिक 
अं हुआ व्यावहारिक जीवन में 'परसनेलिटी” का अर्थ शारीरिक 
सक्षण होता है। हम बोल-चाल में प्रायः कहा करते हैं कि अमुक 
व्यक्ति की 'परसनैलिटी' अच्छी है या अमुक व्यक्त की 'परसने लिटी' 
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बुरी है। इसझा जाशय वैक्य गई होगा है हि बढ बारीशिि 
दृष्टि मे देखने में अक्ा या बुरा है। बेशानिड अध्दयत की दूदि 
में उक्त अप आपूर्स मौर सौसिय है। हपहिता की मरतोवेदानिक 
स्थाह्या से स्पकित नी देँटिड, मानसिक और साखितिक तीतों 
प्रहार की विशेषवाओं का समारेश होता है । । प्रयात मनोदिशाते- 
सैसा उदवर्ध ने सिशा है हि ब्यकतिशा स्थीर के स्याद्मार हीं 
शमप्र गृष्र है, जैगा हि बढ़े उगडे विभार और अभिश्यति जी 
रीगि, उगशी ममिवृति और हुसि, कार्य मेसी घौर उसके स्यकिगठ 
जीपन-दर्मन मे प्रडट होता है। मनोवेशातिक मत [कैणिए/) मै 
यहा हि ब्यक्तिस्य स्पकिति भी गरचताओं, आवरण की विधियों, 
रुचियों, अमिवृत्तियों, योग्पताओं और प्रयशताओं का अल्यपिर 
सश्लिष्ट निफाय है। इन परिभाषाओं से यह आशय निकलता है 
कि व्यक्त द्वारा समाज में विशेष परिस्थितियों में किए जाते वार 
व्यवद्वार या आचरण के समग्र गुणों (775) को स्यक्िल कही 
जा सकता है । 
गांधी जी ने व्यक्तित्व की इस प्रंकार की कोई व्याध्वया नहीं 
है; किन्तू व्यक्तित्व के अन्तर्गत जिन गुणों का समावेश होता है, 
उनकी मूल्यात्मक व्याख्या की है। उन्होंने इस विषय की ईूख 
विवेचन किया है कि 'नए प्रकार के मनुष्य” या आदर व्यक्तिले 
कन-किन तत्त्वों की अपेदा है ? 
२ व्यक्तित्व की महत्ता 
गांधी जी संख्या की तुलना में गुष को अधिक महत्त्व देते थे। 


इसीलिए वह अपने राजनीतिक और सामाजिक जीवन में व्यक्ति 
कण्कर शा 
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या व्यक्तित्व-निर्माण पर सबसे अधिक बल देते रहे हैं।॥ उनका 
दृढ़ विश्वास था कि मानसिक और आचारात्मक दृष्टि से सशवत 
एक ही व्यक्ति किसी भी लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए पर्याप्त हो 
सकता है। उन्होंने ऐसे सशक्त व्यवितयों के निर्माण के लिए ही 
आश्रमों की स्थापना की थी । इन आश्रमों मे एक विशेष प्रकार के 
अनुशासन के अन्तगगंत एक विशेष प्रकार का व्यक्तित्व विकसित 
किया जाता था । यहाँ पर मुख्य रूप से सत्य, अहिंसा, ब्रह्मचर्य, 
आस्वाद, अस्तेय, अपरिग्रह, अभय, भस्पृश्यता-निवारण, कायिक 
श्रम, सर्वधर्मं समभाव, नम्नता, स्वदेशी के पालन की दीक्षा दी जाती 
थी। आश्रम की सम्पूर्ण कार्य-प्रणोाली जीवन के इन्ही आधारभूत 
तत्वों के विकास को दृष्टि में रखकर निश्चित की जाती थी। 
डा पट्टाभि सीतारमैया ने लिखा है, “(जब हम इन आश्रमों की 
आन्तरिक कार्य॑-प्रणाली से परिचित हो जाते हैं, तो हमें पता लगता 
है कि इन भ्राश्नमों ने अपने मुख्य प्रयोजन के साथ-साथ जीवन 
के उचित दिशा में विकास के लिए पर्माप्त क्षेत्र प्रदान किया ।” 
यह कहने की आवश्यकता नही हैँ कि गांधी जी व्यक्तित्व को 
अजित गुण मानते हैं, जो प्रयास और साधना से इच्छित रूप में 
प्राप्त किया जा सकता है ।॥ उन्होंने अनुभव किया था कि जन-वल 
से नही अपितु विशेष प्रकार के व्यक्तित्व-वल से समाज और राष्ट्र 
का कल्याण हो सकता हूँ । अतः उन्होंने परिस्थितियों के अनुरूप 
व्यक्तित्व ढालने का प्रयत्न किया, जिसमें उन्हें सफलता मिली ॥ 
उन्होंने अपने जीवनकाल में देश के हजारों लोगों की जीवन-दिशा 
परिवर्तित कर दी; उनके जीवन-दर्शन, रहव-सहन, चिन्तन-अ्रणाली, 
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आचरण, व्यवहार में आमूल परिवर्तन कर दिए । संक्षेप में, उसके 
व्यक्तित्व का मब-निर्माण किया । हु 

गांधी जी के विचार से व्यक्तित्व एक प्रकार का साधन हैं। किसी 
विशिष्ट साध्य के लिए विश्येप प्रकार के व्यक्तित्व की आवश्यकता 
होती हैं । इसीलिए उन्होंने स्वतस्व्रता-संग्राम के लिए विशेष प्रकार 
के व्यक्तित्व गढ़े, और स्व्रतन्त्रता के पश्चात्‌ भी उन्होंने अनुभव 
किया कि विशिष्ट प्रकार के व्यक्तित्व ही समाज का यवार्य कल्मात 
कर सकते हैं । 

३. घर्मानुप्राणित व्यक्तित्व 

गांधी घर्म मूलतः मानवतावादी है । उत्तका चरम सदेय मानव 
सेवा हूँ । जो व्यक्ति राष्ट्र या समाज की सेवा करना चाहता है, 
उस्ते अपना विश्येप प्रकार का व्यक्तित्व निमित करना होगा; हे 
अपने में विश्विप्ट गुणों का समाहार करना होगा । इनमें सर्व प्रथम 
और सर्वोपरि गुण यह है कि व्यक्ति मत, बचत और कर्म से धरामिक 
हो। उनके धर्म के प्रमुख तत्त्र हैं सत्य और प्रेम अथवा बद्टितता हक 
चाहते हैं कि जो व्यक्ति वस्तुत: मनुष्य कहलाता चाहता है, उसके देहिर, 
मानसिक और सांस्कृतिक गुणों का विकास उन्हीं तत्त्वों पर आधारित 
डोना चाहिए | यद्यपि वह अपनी क्ृतियों में अन्य गुणों--अस्तेय, 
अपरिग्रह, अभय, ब्रह्मच्य, विनञ्नता, कायिक श्रम आदि का उल्ते्त 
अवश्य करते हैं; किस्तु उनका विश्वास है कि जो व्यक्ति सं 
और अहिंसा के गुणों का विकास कर लेता है, उसमें अन्य गुग 
स्वभावतः उत्पन्न हो जाएगे । विचार और आचरण व्यक्तित्व 
आधारभूत तत्त्य माने जाते हैं । गांधी जी के अनुसार मनुष्य का 
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आचार और विचार सत्य (सत्य ही ईश्वर है) या ईश्वर को साक्षी 
मानकर होना चाहिए, ईश्वर के प्रति समपंण के भाव से होना 
चाहिए । इस प्रकार का स्वभाव त्याग और सेवा करने से विकसित 
होता है । 
पाश्चात्य मनोवैज्ञानिक व्यक्तित्व में देहिक तत्त्व को भी प्रमुख 
स्थान देते हैं। गांधी जी का धर्म इसकी उपेक्षा नहीं करता है। 
चह व्यक्तित्व का पूर्ण विकास मोक्ष की स्थिति में मानते हैं । मोक्ष 
गि व्याख्या करते हुए वह कहते हैं, “मोक्ष का अर्थ हर प्रकार .से 
वस्थ होना ही है । ,८३८ अमरत्व तो आत्मा का ग्रुण है। उसके 
लए सब शुद्ध शरीर पैदा क्रने का प्रयत्न करें ।” यहां पर गांधी 
नी व्यक्तित्व के देहिक तत्व को भी धर्म के अन्तिम लक्ष्य मोक्ष या 
प्रमरत्व से सम्बन्धित कर देते हैं । 
इस प्रकार हम देखते हैं कि गाधी जी व्यक्तित्व के देहिक, 
प्रानसिक और आवचरणात्मक पक्षों को धर्म से सम्बन्धित करते हैं । 
चूंकि गांधी-धर्मं ससार या प्रकृति के आधारभूत नियमों या शाश्वत 
मूल्यों पर भाधारित है, इसलिए वह मनुष्य के व्यक्तित्व को इन्ही 
स्थायी मूल्यों पर विकसित करने का आग्रह करते हैं। उनकी दृष्टि 
में सर्वाधिक सफल व्यक्तित्व वही है, जो ईश्वरीय या प्राकृतिक 
नियमों के साथ मज़, वचन और कर्म से अधिक-से-अधिक तादात्म्य 
या सादृश्य स्थापित करके संसार के दुःख-दैन्य को दूर करने के 
लिए सशक्त क्षमता उपाजित करता है। विश्वविश्रुत दाशंनिक 
बड्रेंडरसेल भी भावी मनुष्य में इसी प्रकार के व्यक्तित्व-मूल्यों 
की प्रतिष्ठा चाहते हैं, “जो लोग संसार का पुनरत्याव आरम्म 
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करना चाहने हैं, उन्हें, मकेसेगन, दरिद्रता और तिन्दा का सामता 
करने के लिए तैयार रहना चाहिए। उनमें सत्य और प्रेम के 
गहारे एक अद्याय आशा लेकर जीवित रहने की क्षमता होती 
चाहिए, उसहें ईमानदार, युद्धिमान और निर्मीक होना चाहिए 
और उनके शामते एक सुदृढ़ तक््य होना चाहिए ।” 
४. व्यक्तित्व का व्यायहारिक पक्ष और धर्म 

रागठित ब्यततित्य या सबसे बढ़ा सक्षण सस्तुतत है। प्रायः 
सामास्य परिस्थितियों मे अधिकांश लोग विचार और आत्ार 
सम्युलित रहते हैं; डिन्‍्तु विषम परिस्थितियों में स्तुलन सो देते 
है और विघटित व्यक्तित्व का उदाहरण प्रस्तुत करते हैं। ऐसे तोग 
समाज की रौति-नीति का उल्लंघन करने लगते हैं तया समाज 
अम्य व्यक्तियों का नियन्त्रण स्वीकार महीं करते हैं। वे स्थाबी या 
अस्थायी रूप से मानसिक पतन की उस अवस्था को व्यवत करने 
लगते है, जब उससे दूसरे व्यक्तियों के जीवन, हितों, धन की रक्षा 
को खतरा पहुँचने लगता है । इस विघटन के अनेक कारप हों 
सकते है, जैसे--भय, भग्नाशा, निराशा, जीवन-दर्शन का अभाव 
आदि ? समाजशास्त्रियों का मत है कि युग-युगों से प्रत्येक समाज 
में धर्म इन्हीं व्यवितत्व-विधटक कारकों को न्यूनाधिक रूप में दूर 
करने का प्रयत्न करता रहा है और मनुष्य को व्यावहारिक जीवत 
की इन अपरिहायें समस्याओं का सामना करने की क्षमता अदात 
करता रहा है। था 

गांधी जी की धासिक अवधारणा का विकास अनेक विषम 
संमस्याओं से समस्त भारत में हुआ था। यदि गांघी-घर्म अत्यकार 
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पूर्ण परित्यितियों में मार्ग-प्रकराध का कार्य ने कर सकता, तो 
धायद भारत के करोड़ों निराश, दलित, दुःखी लोग उन्हें अपना 
राष्ट्रविता' था बापू' ने स्वीकार करते, उनकी नीति का भनुत्तरण 
मे रहते, उनमें देवत्व के अंश का अनुभव न करते । वस्तुत., गांधी 
जो में अपनो पामिक भावना से ही भारत की निस्पन्‍द जनता में 
सजीवती-ाक्ति या सधार किया, उसके हृदय में समाए हुए विदेशी 
ससा के भय को दूर किया और उसे लक्ष्य-प्राष्ति के लिए साहस 
वे साध वदम बढ़ाने के लिए प्रेरित विया । 


एिग्सते डेविसो, इस्जर आदि समाजशारित्रियों) का मत है कि 
परम भुरणत: मृत्यु तथा सवेगात्मक अशार्ति थी समस्या के 
प्रणो बा गमाषान प्रस्तुत करता है, मोक्ष का मोहक लक्ष्य सामने 
रेतत है सपा अपनी संस्थाओं द्वारा मल्याणकारी और उपयोगी 
शादे करता है। धर्म के ये सीनों प्रगार के वार्य व्यक्तित्व के निर्माण 
है राय होते है। गांधी-धर्म ने इन सीनो कार्यों दो ओर विशेष 
भ्दान दिया । 


[र] पृषयु-मृखखु वा भव मनुष्य की नेसगिर प्रवृत्ति है, डिन्‍्तु पर्म 
पैस भर बी आ्षिक दा पूर्ष रुप से बदस देता हैं और इसका एरे 
ऐरर और महत्वपूर्ा अर्प प्रदान बरहे स्पक्ति को निर्माण, सहयोग 
बे ६ सश्भावता वो और प्रेटित बएठा है। प्रांधी थी शी धामिक 

पक कमल 
है है इरेशिग- छा मन सोसाइटी, ९६ ४३१ 


३ है दिस्दन इम्शर-रसीइत, इष्टी विजुअल एच्ड सोसाइटी, प्‌ ७ 
६ ए्डुएव हिशशो-शगार छोर छपराप, पु ६४ 
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शवधारणा ने मृर्यु के भय को दूर करने का व्यावह्वारिक प्रयत 
किया । उन्होंने आत्मा की अमरता के सिद्धान्त को स्वीकार हिया 
ता गह माना कि जन्‍्म-मरण ईश्वर को इच्छा से होते हैं। श॑ 
अटल नियमों को परिवतित करना मनुष्य की शक्ति में नहीं है। 
जब मृत्यु निश्यित है और विश्नित समय पर होती है, तो झृयू 
में भय नही करना चाहिए। उन्हेंति 'आश्रमवाप्तियों से” नाम” 
थुल्तक में आदर्भ मृत्यु के मुछ उदाहरण अस्तुत किए थे। इन 
उदाहरणों में उन्होने राबसे श्रेष्ठ मृत्यु खुकरात की भाती थी। उरँ 
सुकरात के ये यचन अनुकरणीय प्रतीत हुए थे, / मेरा दृढ़ विधान 
है कि भल्ते आदमी का इस लोक या परलोक में अहित होता ही 
नहीं । भले आदमियों और उनके साथियों का ईश्यर कभी त्याग 
नहीं करता । फिर मैं तो यह भी मानता हूँ कि मेरी या किसी की 
मौत अचानक नहीं आती । मृत्यु दण्ड मेरे लिए सजा नहीं है।” 
गांधी जी अपने आश्रम की सदस्या गगा देवी की मृत्यु को कल्ापू् 
आानते हैं-“उनको (गंगा देवी) जीने का उल्लास न था और 
मरते का भय न था--उन्होंने हंसते हुए म्रृत्यू को गले लगाया। 
उन्होंने मरने की कला हस्तगत कर ली थी। जैसे जीने की कला 
है, वैसे मरमे की भी कला है ॥/” ! 
मृत्यु-सम्बन्धी उक्त मत हिन्दुओं के घर्म-प्रत्यों तथा अन्य धर्म 
के प्रन्यों में भी मिलता है; किन्तु फिर भी अधिकांश मनुष्य मृत्यु 
होने पर दु.ख करते हैं । गांधी जी ने इस दुख से मुक्त होने के लिए 
१.गांधी--आश्रमवासियों से, पृ० १८४ 
ए२. गांधी--आश्रमवासियों से, पृ० २२४ 


| 


घर और व्यक्तित्व हि 


एक व्यावहारिक उपाय बताया कि यदि व्यक्ति अपनी कौदुम्बिकता 

का विस्तार देशव्यापी कर ले, तो देश में होने वाला प्रत्येक जन्म 

और भअ्रत्पेक मृत्यु उसी के परिवार की हो जाएगी । जब प्रेम का 

इतना विस्तार कर लेगा, तो वह कितनी खुशी मनाएगा और 

ना शोक करेगा ? ऐसी स्थिति में उसे यही मान कर चलना 

गा, “जन्म-यृत्यु दो भिन्न स्थितियां नहीं हैं, परन्तु एक ही 

तति के दो १हलू हैं। एक पर दुःखी होने और दूसरे पर खुशी 
पने का कोई कारण नही है /77 

गांधी जी ने इस सिद्धान्त को स्वयं पालन करके दूसरों को 

'णा प्रदान की । उन्हें अपने निकट के लोगों की मृत्यु के अवसर 

: उद्विन और अश्चान्त होते हुए नही देखा गया । वह स्वय मृत्यु 

। सदा स्वागत करने के लिए तैयार रहते थे । उन्होंने कई वार 

'च्छा से भ्रवशन किए और मृत्यु को निमन्त्रण दिए। वह्‌ किसी 

। बाह्य-सुरक्षा को किसी प्रकार स्वीकार नही करते थे । १९४० 

3 तत्कालीन वाइसराय लार्ड लिनलियगो ने गांधी जी की सुरक्षा 

व्यवस्था की इच्छा व्यक्त की थी। इसका उत्तर उन्होंने 

या था कि वह किसी प्रकार की व्यवस्था नही चाहते हैं; क्योकि 

हू बीस वर्षों से हत्या की आशंका का सामना करते रहे हैं और 

नुभव ने उन्हें सिखा दिया है कि ईश्वर की इच्छा के बिना एक 

ता भी नही हिलता है, और न तो कोई हत्यारा किसी के जीवन 


गे अवधि में कभी ही कर सकता है और न कोई मित्र उसकी 
क्षा कर सकता है।* 


787 + 0८ 
।- गाघी--यगइण्डिया, २००११-२४ न 
९. घनश्यामदास बिड़ला-वापू की छत्रछाया में, पृ० २० 


जे र 


$६ गंपी : हरे गे हर 
सवधारणा ने मृत्यु के भय को दूर कले का माझति इत 
किया। उन्होंने आत्मा की बनरता के विदा से सगरीर 
तथा यह माना कि बस्म-्यरण ईखर की छक्दा हे है) है ए 
अटल नियमों को परिवतित करा ग्वूपत की एक मे हो 
जब मृत्यु निश्चित है और निश्चित समय पर होती है. ो है 
से भय नहीं करना चाहिए। उन्होंने आश्रमगाहियें पे 
बुत्तक में आदर्श मृत्य के बुब् वशहरण इब्यृत हरे! 
उदाहरणों में उन्होंने सबसे श्रेष्ठ मृत्यु सुकृरात की परत हैं 
सुकरात के ये वचन अनुकरपीय प्रतीत हुए पे, * प्रेत द शिः 
है कि भले आदमी का इस लोक या परलो में ग्रति हों 
नहीं । भले आदमियों और उनके साथियों का सिर पक! 
नहीं करता । फिर मैं तो मह भी मानता हूँ हि मेरी गा ( 
मौत अचानक नहीं आती | मृत्यु दण्ड मेरे लिए कब ग्ी 2) 
गांधी जी अपने आश्रम की सदस्या गगा देवी की दृपु कै 
मानते हैं-“उनको (गंगा देवी) जौने का उतार है शा 
मरने का भय न बा--उन्होंने हंसते हुए शाप को गले हमे 
उन्होंने मरने की कला हस्तगत कर तीबी। ने 
है, वँसे सरने की भी कला है ॥2 ह 

मृत्यु-सम्बन्धी उक्त मत हिलुओं रे 
के ग्रन्थों में भी मिलता है; विन्‍त जा 
छा करते हैं । गांधी 


होने पर 5. 
>> 


 ब्नम्सी 


। धर्म और व्यक्षितत्व ९९ 





क व्यावहारिक उपाय बताया कि यदि व्यक्ति अपनी कौदुम्बिकता 
7 विस्तार देशव्यापी कर ले, तो देश में होने वाला प्रत्येक जन्म 
रर प्रत्येक भृत्यु उसी के परिवार की हो जाएगी । जब प्रेम का 
जता विस्तार कर लेगा, तो वह कितनी खुशी मनाएगा और 
क्ेतना शोक करेगा ? ऐसी स्थिति में उसे यही मान कर चलता 
ड़ेंगा, “जस्म-पृत्यु दो भिन्न स्थितिया नहीं हैं, परन्तु एक ह्टी 
स्थिति के दो १हलू हैं। एक पर दुःखी होने और दूसरे पर खुशी 
प्नाने का कोई कारण नहीं है ।/” 

गांधी जी ने इस सिद्धान्त को स्वयं पालन करके दूसरों को 
प्रेरणा प्रदान की । उन्हें अपने निकट के लोगों की मृत्यु के अवसर 
पर उद्विग्न और अशान्त दवोते हुए नहीं देखा गया । बह स्वयं मृत्यु 
का सदा स्वागत करने के लिए तैयार रहते थे । उन्होंने कई वार 
स्वेच्छा से भनशन किए और मृत्यु को निमन्त्रण दिए। वह किसी 
भी बाह्म-सुरक्षा को किसी प्रकार स्वीवगर नही करते थे । १९४० 
में; तत्कालीन बाइसराम साई लिनलियगो ने गांधी जी की सुरक्षा 
थौ उ्पवस्था की इच्छा ध्यक्ष की थी। इसका उत्तर उन्होंने 
दिया था कि यह किसी प्रकार की ध्यवस्था “डी चाहते हैं; बयोंकि 


यह बीस वर्षों से हत्या की आशंका: . फेरे रहे हैं और 
नह: 2 बिना एक 
, गरा किसी के जीवन 


धर्म और व्यक्तित्व, (०१ 
मं और व्यक्तित्व 


उत्सग कर दिया था । हिंसक वन कर प्राणोत्स्;ण का साहस तो 
प्रायः किया जाता है, किन्तु अहिसक बन कर और निरस्त्र रहकर 
मृत्यु का आलियन करने का साहस गांधी-धर्म ने ही उत्पन्न 
किया। यह कहना अतिशयोक्ति न होगी कि गांधी जी के विचार 
और व्यवहार ने स्वतन्त्रता-सग्राम के काल में मृत्यु को पुष्य घामिक 
सरकार के पद पर प्रतिष्ठित कर दिया था तथा देश के अधिकांश 
लोगों के व्यक्तित्व को 'करो या मरो' मन्त्र से प्रदीष्त कर दिया 
था। 

[छ] भय, निराशा तथा भग्नाश्ा--जब व्यक्ति राष्ट्र-सेवा या 
समाज-सेवा के लिए आगे बढ़ता है, तो भौतिक सुख-युविधाओं के 
अभाव तथा असफलता का भय उसे पीछे खीचता है। पद-त्याग 
करने, नौकरी छोड़ने, व्यवसाय विसजित आदि करने से सवेगात्मक 
अशान्ति उत्पन्न होती है, परिवार के सदस्यों की असुरक्षा की 

व्पना से चित्त उद्िग्न होता है । किसी प्रकार का त्याग मत से 
।य उसच्न करवा हैं। गांधी जी मनुष्य की इस स्वाभाविक दुर्बलता 
ते भी भांति परिचित हैं । उनका अनुभव है कि इस भय-वृत्ति 
के त्याग के बिना कोई मनुष्य किसी महत्‌ लक्ष्य की प्राप्ति नहीं 
ऊफर सकता है, सच्चे धर्म का पालन नही कर सकता है । “अभय के 
बिना अहिसा का पालन कैसे हो सकता है ? हरि के मार्ग पर 
नदी रे की घार पर चलना है, वहाँ कायर का काम 
_ ांपी जी ने भय के अनेक भेद किए हैं-म्ृत्य का भय, सम्पत्ति 
१. गांधी-पर्म-नीति, मगल-प्रभात, पृ० १४६ 


(७० गांपीं : धर्म और मार 
मोजालाभी के शास्प्रशदित देगों को शाल्त झरने के त्तिए कह 
कहाँ दौरा करने बेए / कट्र मुगतसान गाँधी जी का विगत के 
रहें थे। थे आशय थी हि लोई उन पर आत्म ने कर दे! हु 
सोगो मे उर्हें धरम दी; तिन्यु उस्धोने मृत्यु की कभी विला नही 
को । सह और उसके शागी बिना किसी सुरक्षा के वहाँ प्ार्ति 
स्पापता था कार्य करते रहे । मृत्यु के रुख शिलों पूर्व (२९ जतवरी 

१४८) विशला-मवन दिल्‍ली की प्रार्यता-समा में बम दवाएं 
उसकी हत्या करने का प्रयाग ऊिया गया था; रिस्‍्तु वहँ विवतित 
ने हुए थे । इस घटना के बाद भी प्रार्यतान्यमा में पहुँते खे। 
यम-काष्ड के बाद प्रार्थवा-्गमा में कहा था, “हमला हो, 
कोई पुलिस भी मदद पर ने आवे, गोसियां भी चलें और तब मी 
मैं स्थिर रहें और रामनाम बैता और आपसे घ्िवावा रू, ऐगे 
शक्ति ईश्वर मुझे दे, तब मैं धन्यवाद के लायक हूँ।”” 'विदि 
सरकार की निरकुशता कूरता को देखते हुए गांधी जी को जौजत 
सदा सकट में रहता था । लेडिन गांधी जी मृत्यु के मय से करी 
आत्मा का दमन नहीं करते थे । दक्षिणी अफ्रीका और भारत में 
अनेक बार उन्होंने सत्य और न्याय के लिए प्राणों की बाजी लगा 








कर काम किया। 
गांधी जी के मृत्यु-सम्बन्धी विचारों और आचरणों ने ही देश 


. की जनता के हृदय से मृत्यु का भय निकाल दिया था और करोड़ों 

ज्लोग निहत्ये होकर सद्ञस्त्र ब्रिटिश सत्तः का सामना करने के लिए 

उनके पीछे-पीछे चल पड़े थे और सेकड़ों लोगों में अपने जीवन को 
हे ६ 


१. गांधी-आर्थवाल्वचत, भाग २, ४० ३२९ 


धर्म ओर व्यक्तित्व * १०१ 


उत्सगें कर दिया था। हिंसक बन कर प्राणोत्सर्ग का साहस तो 
प्रायः किया जाता है, किन्तु अहिसक बन कर और निरस्त्र रहकर 
मृत्यु का आलिगन करने का साहस गांघी-धर्म ने ही उत्पन्न 
किया। यह कहना अतिशयोक्ति न होगी कि गांधी जी के विचार 
और व्यवहार ने स्वतन्त्रता-संग्राम के काल मे मृत्यु को पुण्य घामिक 
सस्कार के पद पर प्रतिष्ठित कर दिया था तथा देश के अधिकांश 
लोगों के व्यक्तित्व को 'करो या मरो' मन्त्र से प्रदीप्त कर दिया 
थाप 

[ख] भय, निराशा तथा भग्नाशा--जब व्यक्ति राष्ट्र-सेवा या 
समाज-सेवा के लिए आगे बढता है, तो भौतिक सुख-सुविधाओ के 
अभाव तथा असफलता का भय उसे पीछे खीचता है! पद-त्याग 
करने, नौकरी छोडने, व्यवसाय विसजित आदि करने से सवेगात्मक 
अशान्ति उत्तन्न होती है, परिवार के सदस्यों की भसुरक्षा की 
कल्पना से चित्त उद्विग्न होता है । किसी प्रकार का त्याग मन में 
भय उत्पन्न करता हैं। गांधी जी मनुष्य की इस स्वाभाविक दुबंलता 
से भल्री भाति परिचित है । उनका अनुभव है कि इस भयन-वृत्ति 
के त्याग के त्रिना कोई मनुष्य किसी महत्‌ लक्ष्य की प्राप्ति नही 
कर सकता है, सच्चे धर्म का पालन नही कर सकता है । “अभय के 
बिना अहिसा का पालन कंसे हो सकता है ? हरि के मार्ग पर 
चलना खांडे को धार पर चलना है, वहाँ कायर का काम 
नही है /!। 

गांधी जी ने भय के अनेक भेद किए हैं--मृत्यु का भय, सम्पत्ति 
वि कक 
३ गांधी-धम-वीति, मगल-प्भात, पृ० १४६ 


गांधी ; पर्न और मगर 


भौवासाभी के शारपशनित दंगों की गाल करने के लिए के 
वहीँ कैश करते दाए । कट्टर सुगगमान गांधी जी का विश है 
रहे ये। मड़ आशका भी हि कोई उत पर आयमस ने ऋर दे रे 
सोधों मे पर्स प्रमकी दी, हिस्यु उन्होंने मृत्यु की कमी विला है! 
की। बा और दसहे गोभी बिला रिसी सुरक्षा के वहाँ धादि 
हयापता का कार्य करते रहे । मूटयु के झूछ रितों पूर्व (३९ जतकी 
१९८८) विड्ता-भवग दिल्‍ली की प्रार्यतान्ममा में बम द्वए 
उनकी ह्ायया तरते था प्रयास किया गया था; हित वह 
मे हुए मे । दस घटना के बाद भी प्रार्यतानसभा में पहुँचते रहे 
उस्होंने यम-काण्ड के बाद प्रार्यना-यमा में कहा था, “हमसां दी 
कोई दुलिस भी मदद पर से आये, गोलियां भी चर और तव 
मैं रियर रहूँ और रामनाम लेवा और आपसे ल्िवाता रू, ऐसी 
शक्ति ईश्यर मुझे दे, तब मैं पन्‍्यवाद के लायक हैं।” ग्िट 
सरकार की निरदुशता करता वो देखते हुए गांधी जी वो जो 
सदा रॉकट में रहता था । लेकिन गांधी जी मृत्यु के भय से 7 
आत्मा का दमन नही करते ये । दक्षिणी अफ्रीका और भाख हे 
अनेक बार उन्होने सत्य और न्याय के लिए श्रार्णों वी बाजी लें 
कर काम किया। है 

गांधी जी के मृत्यु-सम्बन्धी विचारों और आचरणों ने ही है 
की जनता के हृदय से मृत्यु का भय निकाल दिया था और करोड़ 
लोग निहत्ये होकर सझस्त्र ब्रिटिश सत्ता का सामना करने के लिए 
उनके पीछेसीछे चल पड़े थे और सेकड़ों लोगों ने अपने जीवन वो 

हा है * 


>-----:उ 777. 
१. गांधी-प्रार्यवाअवचन, भाय २, पृ० ३२९ 


धर्म और व्यक्त्वि श०्दे 


घीरे घन, शरीर, परिवार आदि से 'अपनापन' हट जाएगा और 
किसी प्रकार का भय का अनुभव नहीं होगा। संक्षेप में, गांधी जी 
कहते हैं कि मोह भय का कारण है और मोह-रहित स्थिति की 
पराकाप्ठा ही अभय है ! पूर्ण अभय की स्थिति आत्मसाक्षाक्तार 
की स्थिति है अर्थात्‌ व्यक्तित्व के पूर्ण विकास की अवस्था है । 
इसोलिए गांधी जी ने व्यक्तित्व के विकास के लिए जो ब्रत निर्धारित 
किए थे, उनमें अभय को भी महत्वपूर्ण स्थान दिया था। उन्होंने 
स्वयं सव प्रकार के मोह त्याग दिए थे और अभय की उच्च अवस्था 
में पहुँच गए थे । फलतः उनकी वाणी का समाज पर बहुत 
असाधारण प्रभाव पड़ा । स्वतन्त्रता-संग्राम के काल में देश के लाखों 
लोगों ने सभी प्रकार के असाधारण त्याग किए, और सभी प्रकार 
के भयों से मुक्त हुएं। यदि उस समय स्वतन्त्रता-समग्राम क्के 
सेनानियों ने घन, परिवार, पद, प्रतिष्ठा, शरीर, सामाजिक रीति- 
रिवाजों का मोह किया होता, तो भारत स्वतन्त्र न हुआ होता ॥ 


गांधी जी के अभय के मन्त्र ने ही जनता में साहस का संचार 
किया । 


यों तो गांधी जी का सम्पूर्ण जीवन अभय का सर्वोत्तम उदाहरण 
है; किन्तु यहां पर हम एक छोटा-सा उदाहरण देंगे, जिससे ज्ञात 
होगा कि उनके विचारों में कितना प्रबल प्रभाव था। गांधी जी के 
सच्चे अनुयायी स्व० डा० राजेन्द्र प्रसाद ने अपनी आत्म-कऋथा में लिखा 
है, "गांधी जी के चम्पारन पहुँचते ही रेयतों के दिल से डर न 
मालूम कहाँ भाग गया । जो अदालत में जाने से डरते थे, वे गांधी 
जी के पास बहुत घड़ी संख्या में आकर अपना दुःख बताने लगे 


है 


१०२ यांथी : धर्म और समादु 


लुट जाने का भय, परिवार विषयक भय, रोग भय, शस्त्र प्रहार दा 
भय, प्रतिष्ठा का भय, किसी के बुद् मानने का भय आदि) 
सामान्यतः यह माना जाता है कि मृत्यु का भय दूर कर देने मे 


अन्य भय स्वयं दूर हो जाते हैं । किन्तु गांधी जी इससे सहमत नहीं * 


है । उनका विश्लेषण है कि अनेक लोग मृत्यु से नहीं डरते हैं; 
किन्तु अन्य प्रकार के दुःखों को नहीं सहन कर सकते हैं, जे , 


प्रतिष्ठा या घन अयवा वियोग के भय से बचने के लिए लोग प्राण 
त्याग देते हैं या अनुचित काम कर उठाते हैं। गांधी जी कहते हैं 
कि सत्य के उपासक और धर्म के साधक को राजा हरिश्वद्ध नो 
तरह सभी प्रकार के भयों से ऊपर उठना चाहिए । बिता सब प्यार 
के भयों से मुक्त हुए संसार में सत्य का पालन सम्भव नहीं है। 


गांधी जी भयमुक्‍्त होने के लिए व्यावहारिक उपाय भी बता 
है। वह कहते हैं कि भय मनुष्य की कल्पना की उपज है। मु 
अपने झरीर तया संसार की अन्य उपभोग की वस्तुओं पर आस 
बहुत रखता है । बह जिन वस्तुओं का उपभोग करता है, उनके 
अपनी समझता है, उद पर अधिकार समझता हूँ । अतः जय गे 
चस्तुएं उपसे पृथक्‌ होती हैं या उनके पृथक्‌ होने की सरमावनी 
होती है, तो उसे कप्ट होता है। यस्तृतः व्यकित को यह समझती 
चाहिए कि यह शरीर मेरा नहीं ईश्वर का है, और संतार की संमाते 
यस्तुएं मेरी नहीं ईश्वर की हैं: व्यक्ति तो इस शरीर तथा में 
वस्तुओं का ईपवर द्वारा नियुक्त रदाक मात्र है, उन पर ब्यवित हीं 
कोई अधिकार नहीं है। जब वद इस प्रकार की कल्पना को दूँ 
निश्चय और सतत्‌ प्रयत्न से अपना स्वभाव बना लेगा, तो धीरे 


गांवी : धर्म और समाज 


हि भय, परिवार विषयक भय, रोग भय, शस्त्र शहर के 
झा का भय, किसी के बुरा मानने का मय आई। 
यह माना जाता है कि मृत्यु का भय दूर कर देने में 
चयं दूर हो जाते हैं | किन्तु गांधी जी इससे सहमत | 
विश्लेषण है कि अनेक लोग मृत्यु से नहीं डखे हैं 
प्रकार के दुःखों को नहीं सहन कर सकते हैं, गए 
घन अथवा वियोग के भय से बचने के लिए लोग आप 
या अनुचित काम कर उठाते हैं। गांधी जी कहते है 
उपासक और धर्म के साधक को राजा हसिवद्ध 
कार के भयों से ऊपर उठवा चाहिए ! विना उब झार 
क्त हुए ससार में सत्य का पालन सम्भव नहीं है। 


॥ भयमुक्त होने के लिए व्यावहारिक उपाय भी बाते 
ते हैं कि भय मनुष्य की कल्पना की उपज है। मु 
तथा संसार की अन्य उपभोग की वस्तुओं पर बआसकित 
है। वह जित वस्तुओं का उपभोग करता है। उनी 
तर है, उन पर अधिकार समझता हूँ। अतः जब ये 
पृथक्‌ होती हैं या उनके पृथक होने की सम्भावना 
उसे कष्ट होता है । वस्तुतः व्यक्षित को यहेँ समझता 
हू झरीर मेरा नही ईश्वर का है, और संसार की समस्त 
दीं ईश्वर की हैं; व्यक्तित तो इस शरीर तथा मेंच 
स्वर द्वारा नियुक्त रक्षक मात्र है, उन पर व्यकित की 
नहीं है। जब वह इस प्रकार की कल्पना को दे 
उतत्‌ प्रयत्म से अपना स्वभाव बना लेगा, तो धीरे 


धर्म ओर व्यक्तिव श्ण्डे 


धीरे धम, शरीर, परिवार आदि से 'अपनापन' हट जाएगा और 
किसी प्रकार का भय का अनुभव नहीं होगा । संक्षेप में, गांधी जी 
कहते है कि मोह भय का कारण है और मोह-रहिंत स्थिति की 
पराकाप्ठा ही अभय है । पूर्ण अभय की स्थिति आत्मसाक्षात्तार 
की स्थिति है अर्थात्‌ व्यक्तित्व के पूर्ण विकास की अवस्था है । 
पौलिए गाघी जी ने व्यक्तित्व के विकास के लिए जो ब्रत निर्धारित 
किए ये, उनमें अभय को भी महत्वपूर्ण स्थान दिया था। उन्होंने 
स्वयं सब प्रकार के मोह त्याग दिए थे और अभय की उच्च अवस्था 
में पहुँच गए थे । फलतः उनकी वाणी का समाज ५२९ बहुत 
असाधारण प्रभाव पड़ा । स्वतन्त्रता-संग्राम के काल मे देश के लाखों 
लोगों ने सभी प्रकार के असाधारण त्याग किए, और सभी प्रकार 
के भयों से मुक्त हुए। यदि उस समय स्वतन्त्रता-सग्राम के 
सेनानियों ने घन, परिवार, पद, प्रतिष्ठा, शरीर, स।माजिक रीति- 
रिवाजों का मोह किया होता, तो भारत स्व॒तन्त्र न हुआ होता | 


गांधी जी के अभय के मन्त्र ने ही जनता में साहस का संचार 
किया । 


यों तो गांधी जी का सम्पूर्ण जीवन अभय का सर्वोत्तम उदाहरण 
है; किन्तु यहां पर हम एक छोटा-सा उदाहरण देंगे, जिससे ज्ञात 
होगा कि उनके विचारों मे कितना प्रबल प्रभाव था । गांधी जी के 
सच्चे अनुयायी स्व० डा० राजेन्द्र भ्रसाद ने अपनी आत्म-कथा में लिखा 
है, "गांधी जी के चम्पारन पहुँचते ही रैयतों के दिल से डर न 
मालूम कहाँ भाग गया । जो अदालत में जाने से डरते ये, वे गांधी 
जी के पास बहुत बड़ी सख्या मे आकर अपना दुःख बताने लगे। 


दापों : बर्म और ममार 


के हा गे, पवार िदयक भर, रोग भय, शहाउद्वार शी 
ही को पड़, किसों ई इस मातते झा मद आदि 
3 बड़ माता जाया है हि मूरदु डा मय दूर हरे दे वें 
पंख दुट हों ता। हैं । हिस्तूं गाँधी जो इसमें सहमत नी 
का विशेय् है हि अनेक लोग मृत्यु मे नहीं इखे हैं; . 
व पकार के दुसों को नहीं सद् कर म़ठे हैं, जे . 
दा धन पसठीं वियोग के भम से इसने हे तिए लोग हान 
| हैं या अनुवित काम कर उठाते हैं। गाषी जी कहते हैं 
के उपायक और परम $ साथक हो राजा हरिखद री 
॥ प्रकार के भयों में ऊर उठना वादिएं । बिना खबर बार 
व मुक्त हुए संसार में सत्य का पालत सम्मच न्ठीं है । 
पं जी भयमुस्त द्वोने के लिए स्थावद्वारिक उपाय भी बहाते 
कद्धते हँ कि भय मनुष्य की कल्वता की उपज है। मुख 
पर तथा सस्तार कौ अन्य उपभोग की वस्तुओं पर आसक्ति 
ता है । यह जिन वस्तुओं का उपभोग करता है, उनकी 
पञ्नता हूँ, उत पर अधिकार समझता हैं । अतः जब दे 
बसे पृयक्‌ होती हैं या उनके पृथक होने की सम्भावना 
तो उसे कष्ट होता है । वस्तुत: व्यक्ति को मह समझना 
; यह द्वारीर मेरा नहीं ईश्वर का है, और संसार की समस्त 
नहीं ईश्वर की हैं: व्यक्ति तो इस झरीर तथा अन्य 
| ईश्वर द्वारा नियुक्त रक्षक मात्र है, उन पर व्यक्ति कीं 
हार नहीं है। जब वह इस प्रकार की कल्पना को दे. 
[र सतत प्रयत्व से अपना स्वभाव बा लेगा, तो धीरे: 


धरम और व्यक्तित्व श्ण्डे 
पोरे धन, शरीर, परिवार आदि से 'अपनापत” हट जाएगा और 
किसी प्रकार का भय का अनुभव नहीं होगा । संक्षेप मे, गांधी जी 
कहते हैँ कि मोह भय का कारण है और मोह-रहित स्थिति की 
पराकाष्ठा ही अभय है । पूर्ण अभय की स्थिति आत्मसाक्षात्कार 
की स्थिति है अर्थात्‌ व्यक्तित्व के पूर्ण विकास की अवस्था है। 
इसीलिए गांधी जी ने व्यक्तित्व के विकास के लिए जो ब्रत निर्धारित 
किए थे, उनमें अभय को भी महत्वपूर्ण स्थान दिया था। उन्होंने 
स्वयं सब प्रकार के मोह त्याग दिए थे और अभय की उच्च अवस्था 
में पहुँच गए थे। फलतः उनकी वाणी का समाज पर बहुत 
असाधारण प्रभाव पड़ा । स्व॒तस्त्रता-संग्राम के काल मे देश के लाखों 
लोगों ने सभी प्रकार के असाधारण त्याग किए, और सभी प्रकार 
के भयों से मुक्त हुए। यदि उस समय स्वतन्त्रता-सग्राम क्के 
सेनानियों ने धन, परिवार, पद, प्रतिष्ठा, शरीर, सामाजिक रीति- 
रिवाजो का मोह किया होता, तो भारत स्वतन्त्र न हुआ होता ॥ 


ग्रांधी जी के अभय के मन्त्र ने ही जनता में साहस का संचार 
किया । 


यों तो गांधी जी का सम्पूर्ण जीवन अभय का सर्वोत्तम उदाहरण 
है; किन्तु यहां पर हम एक छोठा-सा उदाहरण देंगे, जिससे ज्ञात 
होगा कि उतक्ने विचारों मे कितना प्रबल प्रभाव था| गांधी जी के 
सच्चे अनुयायी स्व० डा० राजेन्द्र प्रसाद ने अपनी आत्म-कथा में लिखा 
है, "गांधी जी के चम्पारन पहुँचते ही रैयतों के दिल से डर न 
मालूम कहाँ भाग गया । जो अदालत मे जाने से डरते ये, वे गांधी 
जी के पास बहुत बड़ी सख्या मे आकर अपना दुःख बताने लगे। 


हब्ड गधी : परम और सत्राव 
क्मनल ताज 


उन सोगों के गौधेन्सार दृवय पर ने मासूम कड़ा मे यहू अगिट 
पाप पढ़े गई कि उसका उद्ारक आ गया, अब उनका दुम दुर ही 
जाएगा ।7 हा राजे प्रमा३ जी हाय सामाजिक-सा्ति 
मृतच्यों के भय से किस अकार मुक़ा हुए, इसहा विवरण उत्होने इठ 
प्रकार दिया है--” (वासी जो के गाय) भम्गरन में हमारे जीकत पर 
भी बुत असर पड़ा । यो दम लोगों ने जाति-पाति हा भेद 
छोड़ा । उस्त समय सक मैं जामि-भेद को बहुत मानता था और 
अर्तता घा । प्राह्मण छोड कर डिसी दूसरी जाति के आदमीका 
छुआ हुआ दाल-मात इस्यादि जिसे गद्ठां कच्ची रसोई वहते हैं, 
कभी नहीं साया था । गांधी जो से कहा 'यहाँ अलग-अलग तर 
करते रहोगे, तो कैसे काम चनेगा--जो लोग एक काम में से हैं 
मान सो कि दे सब्र एक जाति के हैं ।” बस, हम लोग एफ-दूपरे की 
बनाई रमोई खाने लगे-यद्यपि हममें कई जातियों के लोग में। 
जिन्दगी में सादगी बहुत आ गई। हम लोगों के साथ नौकर थे। 
वे सब एक-एक करके हटा दिए गए | केयल बर्तन साफ करने के 
लिए एक नौकर रह गया । अपने हाथों कुएं से प्रानी भर लेना, 
नहाना, कपड़े साफ़ कर लेना, पपने जूडे वर्तन थो लेना, रसोई घरमें 
सरकारी बताना, चावल धोना इत्यादि सब काम हम खुद किया 
करते । कहीं जाना हो, तो तीसरे दर्जे में रेल में सफर करना, और 
जहाँ तक हो सके, पैदल चलना--सब कुछ वहाँ हमने गांधी जी से 
सीखा ।/” याधी जी के प्रभाव से, इस प्रकार से भययुक्त होने के 
... प्रसाद-आत्मकथा, पृष्ट ११४ 
प्रसाद--आत्मकथा, पू० ११८-१ १९ 


धर्म और व्यक्तिव श्ण्श्‌ 
न्््््ल्कडसलसअ 





उदाहरण लाखों हैं, जिनसे सिद्ध होता है कि उनके विचारों ने जनता 
में सच्चे धर्म की प्रतिप्ठा करके विचारों और आचारों में किस 
प्रकार का असाधारण परिवर्तन किया । 


जिस समय गांधी जी भारतवर्ष के सार्वजनिक जीवन में आए, 
उस समय यहां की जनता पूर्ण निराधा और भम्नाज्ञा की स्थिति 
में थी। कई शताब्दियों की परतस्त्रता ने देश की आत्मा को रौद 
डाला था। राजनीतिक दासता, आ्थिक हीनता, सामाजिक विषमता 
आादि ने सम्पूर्ण देश के व्यक्तित्व के खण्ड-खण्ड कर दिए थे । राष्ट्र 
को उत्थान-पथ पर अग्रसर करने के लिए सवसे पहले यही आवश्य- 
कता थी कि यहाँ के लोगों के मस्तिप्क से निराशा और भग्ताशा 
को दूर किया जाता; उनमे उन्नति और प्रगति के लिए तीत्र 
अकांक्षा उत्पन्न की जाती; उनकी घमनियों के स्थिर रक्त को 
भाथा की शक्ति से संचालित किया जाता तथा उनमे एक सुनिश्चित 
जीवन-दर्शेत का विकास किया जाता । यह कार्य केवल “स्वतन्त्रता 
प्राप्त करना है! का नारा लगाकर नहीं किया जा सकता था; 
क्योकि जनता विश्व को सबसे वड़ी शक्ति ब्रिटिश सत्ता के समक्ष 
अपने को नितान्त निरोह और निर्वूल अनुभव कर रही थी। उस 
समय भारत से अंग्रेजों को हूटाने का विचार ही दिवास्वप्न के 
समान था । गाधी जी कुशल समाज मनोवैज्ञानिक थे। वह जनता 
की इस मानसिक स्थिति को भली प्रकार समझ रहे थे। अतः 
उन्होने इस अवसर पर भारतीय अध्यात्म-दर्शन का सहारा लिया 
और जनता को गीता मे वत्ताएं हुए 'निष्काम कर्म के सिद्धान्त को / 
स्मरण कराया, जिसके अनुसार फलत्र को इच्छा से रहित होकर ही 
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कर्म करना, मनुष्य का पवित्र लक्ष्य होता है, और परिणाम ईखर 
के हाथ में होता है, जिसकी चिन्ता नहीं करनी चाहिए। वह व 
सिद्धान्त की व्याख्या करते हुए यहाँ तक कहते हैं, “जो मुप 
परिणाम का ध्यान करता रहता है, वह बहुत बार कर्ततव्य-आ्ड 
हो जाता है | उसे अधीरता घेरती है, इससे वह क्रोेष के वश हो 
जाता है भर फिर वह न करने योग्य काम करने लग पड़ता है, एंक करे 
में से दूसरे में और दूसरे में से तीसरे में पड़ता जाता है ।”! इसका 
आशय यह नहीं है कि गांधी जी आंख बन्द करके निरद्वेश्व कम 
करने को कहते हैं; किन्तु वह प्ररिणाम के प्रति आसक्ति या मोह 
को उचित नहीं समझते हैं। उनकी दृष्टि में श्रेष्ठ कर्मे वही है, जो 
बन्धनमुक्त होकर किया जाता है, जो आश्चारहित होकर किया 
जाता है। कर्म चोड़वा पतन और अधर्म है और कर्म करते हुए 
फल छोड़ना प्रगति और धर्म है । “ऐसा सुवर्भ नियम मनृष्य 
अनेक पर्मं-संकटों से बचाता है । इस मत के अनुसार खून, मूक 
व्यभिचार इत्यादि कर्म अपने आप त्याज्य हो जाते हैं। मातव' 
जीवन सरल बन जाता हैं और सरलता में से शान्ति उत्पन्न होती 
है ।थ भग्नाशा और निराशा सदा फलासक्ति से द्वोती है। यदि 
व्यकित या समूह में फलासक्त न रहे और निष्काम कम की ईई 
भावना उत्पन्न हो जाए, तो सामाजिक जीवन की असफलताओं और 
अभावों से उसे कष्ट न हो; अशद्यान्ति न अनुभव हो । 

गांधी जी यह अनुभव करते हैं कि निष्काम कर्म की शापतों 

गाधी-अनासक्तियोग, पृष्ठ ८ 

_ ,दी--भनासम्तियोग, पृ ८ 
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एक कठिन कार्य है । अतः वह इसके लिए भक्ति-मार्ग का अनुसरण 
करने के लिए कहते हैं; क्योंकि शुद्ध भक्त ज्ञान और निष्काम कर्म 
दोनों का मार्गे प्रश्त कर देती है। वह वाह्माचार, पूजा-पाठ, 
अन्धविश्वास को भक्ति नहीं मानते हैं। उन्होने गीता के अनुसार 
भक्त के लक्षण इस प्रकार निर्धारित किए हैं : “जो किसी का इं प 
नही करता, जो करुणा का भण्डार है और ममता-रहित है, जो 
निरहंकार, जिसे सुख-दुःख, शीत-उष्ण समान हैं, जो क्षमाश्ञील है, 
जो सदा सन्तोषी है, जिसके निश्चय कभी बदलते नहीं, जिसने मन 
और बुद्धि ईश्वर को अपेंण कर दिए हैं, जिससे लोग उद्बेग नहीं 
पाते, जो छोगों का भय नहीं रखता, जो हप-शोक-भयादि से मुक्त 
है, जो पवित्र है, जो कार्यदक्ष होने पर भी तटस्थ है, जो शुभाशुभ 
का त्याग करने वाला है, जिसे मान-अपमान, जिसे स्तुति से खुशी 
नही होती और निन्‍्दा से ग्लानि नहीं होती, जो मौनधारी है, जिसे 
एकान्तप्रिय है, जो स्थिर बुद्धि है, वह भक्त है। यह भक्ति आसक्त 
स्त्री-पुरुषों में सम्भव नही है ।””! 

जब व्यक्ति अम्यास से सुख-दुःख, आश्ा-निराश्ा, मान-भपमान 
आदि सवेगों से ऊपर उठ जाएगा, और निष्काम कर्म में तन्‍्मय 
होगा, तो उसे भय, भग्नाश्ा, निरा्ता आदि वृत्तियां पीड़ित नहीं 
कर सकेंगी । जो व्यक्ति अपने व्यक्तित्व मे इन गुणों का जितना 
अधिक विकास कर लेगा, उसे उतनी ही अधिक मानसिक और 
आत्मिक थास्ति प्राप्त होगी । भक्ति की पराकाप्ठा या साधना की 
चरम स्थिति ही मोक्ष की स्थिति होती है, जिसमे ब्यक्ति को परम 
१. गांधी-अनाउक्तियोग, पृ« ६ 
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झास्ति धाप्त होती है। गांखी जी का बिचार है कि मोक्ष के लिए 
सतत्‌ प्रयत्न करवा प्रत्येक मनुष्य का सख्य है, अतः प्रत्येक व्यक्ति 
को उक्त गुणों का विकास करना चाहिए । 

गांधी जी का हि भव है कि आज के युग की अश्यान्ति और 
अव्यवस्वा, भग्नाशा और निराशा का मुख्य कारण आध्यात्मिक 
मूल्यों का हास है, समुचित जीवन-दर्भन का अभाव है। आज के 
व्यक्ति का लक्ष्य है भोग और ऐन्द्रिक सुख, जो मनुष्य का वास्तविक 
साध्य नहीं है । मनृष्य का मुख्य लक्ष्य मोक्ष या ईख्वर के निकट 
पहुँचना हैँ । ऐन्द्रिक सुख और भोग इस मार्ग की बाधाएं हैं। भोग 
मनुष्य को अधोगामी बनाता हैं, मोक्ष या चरम ग्ान्ति के मार्ग से 
दूर हठाता है, दुःख-दैन्‍्य को जन्म देता, मानसिक अशान्ति उद्रन्न 
करता हैँ । वास्तविक थ्वान्ति और सुख त्याग से ही प्राप्त होते हैं, 
“मानव-शरीर सेवा के लिए बनाया गया है, भोग के लिए हरगिज़, 
नहीं । सुखी जीवन का रहस्य त्याग में है। त्याग ही जीवन हैँ। 
भोग मृत्य है । इसलिए हर एक का हक है ओर उसकी इच्चा, 
होनी चाहिए कि वह विष्काम सेवा करते हुए सवा सौ वर्ष जिए। 
ऐसा जीवन पूरी तरह और एकमात्र सेवा के लिए समर्पित होना 
चाहिए । ऐसी सेवा के लिए किया हुआ्ना त्याग अवर्गनीय आनन्द 
देता है । उसे कोई छीन नहीं सकता, क्योकि इस अमृत का ज्नोत 
भीतर होता है । वही जीवन को पोषण देता है । उसमें चिन्ता या 
अधीरता की सम्भावना नहीं हो सकती । इस जानन्द के विना 
दीघ॑ जीवन असम्भव है और सम्भव भी हो, वो उसका कोई मूल्य 
नहीं है ।!7 
१. गाधी-हरिजन, २४-२-४६, ५-१९ 


पर और नैतिकता १०९ 
रण या 


छत प्रकार गांधी जी व्यक्तित्व के सश्लिप्ट विकास का एक 
धावह्मारिक उपाय श्रस्तुत करते हैं, जिसका अनुसरण करके व्यवित 
अपने व्यक्तित्व की सनन्‍्तुलित संरचना कर सकता है और स्थायी 
धात्ति एवं सुख की उपलब्धि कर सकता है। पश्चात्य विचारक 
अतब्ट छिटूजर ने भी यही निष्कर्ष निकाला है। उनका मत है 
हि आज के युग ने आध्यात्मिकता की अपेक्षा भौतिकता का अधिक 
विराम कर लिया, फलत: अश्ञान्ति और विनाश के सक्षण उभर 
5 सामने था गये हैं। यदि मनुष्य सुख और शान्ति चाहता है तो 
उमर आध्यात्मिक और भौतिक मूल्यों में सन्तुलग करना होगा।' 
ह० सोरोडिन ने भी लिसा है कि समस्त मानसिक विक्ृतियों के 
तिदारण, मानतिक व्यक्तिय की उम्तति, व्यक्ति की रचनात्मक 
धैडियों के विकास तथा शान्ति प्राप्त करने का साधन ऐन्द्रिक सुसो 
भा राम और परायंवादी वृत्तियों का विकास ही है ।* बढ़रेंप्ड रसेल 
पा नि्पप है कि सांसारिक जौवन के सघर्य और प्रकट विफलतापो 
गे उत्पप्न अधान्ति को दूर करने का एकमात्र उपाय परिष्यृत 
बोपन-इ्ंन पा वरण है। वह कहता है कि यदि स्यन्िस्व का 
फानदोषित विकास करना है, तो ब्यक्ति को बिरस्‍्तन जगत्‌ से 
प्रम स्थाए,त करना चाहिए 0 


|. अल हिविट्यर-पिफ्लास दी आफ हिविशोयेसन, पृ० ९६ 
है. शा» सोरोकिन-मानवदा दो नदरघना, पू* र८५ 
है. छुपरमेल-पविस्विपस्स आऊ सोशल रिफास्ट्रस्सन, पृ २०४ 


द्‌ 
गांधी : धर्म ओर जादू, रूदि तथा विज्ञान 
१. प्रारस्मिक 


समाजश्ास्थ्रियों का मत है कि धर्म, जादू, रूढ़ि तबा विजात 
का जन्म मनुष्य को आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए ही हुआ। 
समाज में इनका अस्तित्व आदिकाल से है। जंसे-जसे सम्यता का 
विकास हुआ है, वँस्ते-वँंस इनके रूप में भी परिवर्तन होता गया हैं । 
प्राचीनकाल में या सम्यता की आदिम अवस्या में धर्म का जादू और 
रूढ़ि हे अधिक सम्बन्ध रहा है, विजन से कम । आशुल्िक उुग में 
चर्म ने जादू और रूढ़ि का किसी सीमा तक परित्याग किया है. 
और वह विज्ञान के भ्रधिक निकट पहुँच रहा है। यह कहना 
अनुचित न होगा कि विज्ञान ने ही धर्म को जादू और छढ़ियों ते 
मुक्ति पाने की प्रेरणा दी है । 

प्रस्तुत अध्याय में, हमें यह विचार करना है कि गांधी जो की 
चर्म की अवधारणा में जादू, रूढ़ि तथा विज्ञान का क्‍या स्थान है ? 

२- घ॒र्मं और जादू 

जादू एक ऐसो विश्लेप प्रकार की क्रिया को कहते हैं, जिससे अलौ- 
किक या आधिभौतिक शक्तियों को नियन्त्रित किया जाता है और 
उनसे इच्छानुसार भले-बुरे काम लिए जाते हैं / उदाहरण के लिए 


-पमे और जादू, रूढ़ि तथा विज्ञान ता 


बुध त्ोय रोग मुक्त होने, फसल बढ़ाने, विरोधी को पराजित करने, 
घत्रु की हत्या करने में विश्वास करते हैं। ऐसे जादुई विश्वास 
अपिडांध्तः आदिवासियों और कुछ-कुछ सम्य समाजों में पाये जाते 
हैं। भारतीय धर्म में कापालिक तान्त्रिक, वाममार्गी आदि इसी 
प्रकार के जादू में विश्वास करते हैं। इतना ही नही, वे इसो को 
धर्म मानते हैं; डिन्‍्तु धर्म का यह विकृत अर्थ है। 


गांधी जी ने धर्म को जो अवधारणा प्रस्तुत की है, यदि हम 
उसे अपने सामने रखें, तो स्पष्ट होगा कि उनके धर्म मे जादू के 
लिए कोई स्थान नहीं है। गांधी जो का धर्म निप्फणम और स्वार्थ- 
रहित साधना को सर्वोपरि स्पान देता है और जादू तात्कालिक 
और प्रत्यक्ष स्पार्यों को प्रमुखता प्रदान करता है। गांधी जी पर्म 
में आइम्बर, प्रदर्शय और विवेकरहित कार्यों को धर्म-लक्ष्य की पूति 
को शा मानते है; डिन्तु जादू तो इन्ही बाह्माघारों पर 
घापित हो होता है। गांधी डी के धर्म बा मुख्य आपार नौठि 
और बुड़ि है; डिन्‍्तु जादू में बलि, स्यभिय्यार, मुरापान ठया अन्य 
अनेक पृणित कार्यों का समादेश होता है । गांधी जी धर्म मे रथाग, 
दर्द, मानव-सेश को महत्व देते हैं, किन्तु जादू भोग, बिसाधिता 
बेपतिक स्वायंपूर्ति को थेय मानता है। इस प्रदार हम बह सकते 
है  गांपी जो धर्म को अरधारणा शा जादू से कोई समझौता नहों 
होगे है। 


एस सम्दनद मे उन्होंने “रंग इच्डिया' में अपने रु८ दिशार 
थी स्रश5 रहिए थे । पृतारमाडों से समर बरना दा उन्हे निरम्बिद 
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करा जादू का महंत्वपूर्ण अंग है । ग्रांधी जी ले बिखा था । 
यद्यपि मृतात्माओं से सन्देश मिलने के सम्बन्ध में अविश्वास कर 
का उनके पास कोई प्रमाण नहीं-है। किन्तु उन्हें मृतात्माओं 
सन्देश कभी नहीं मिले । उनका विश्वास था कि जो “लोग सब्दे 
प्राप्त करने या सम्पर्क स्थापित करने की बात करते हैं, उन 
अधिकांश व्यक्ति भ्रमित होते हैं या उनका दिमाग बिगड़ होः 
है, तथा ऐसे व्यक्ति व्यावहारिक कामों के लिए नितान्त अयोग्य है 
जाते है, उन्हें कोई लाभ भी नहीं होता है। यदि यह मात्र तिर 
जाय कि मृतात्माओं से सम्पर्क स्थापित किया जा सकता है, 7 
भी गांधी जी की दृष्टि में उनसे सम्पर्क स्थापित करना मृतात्माज 
के हित में उचित नहीं है; क्योकि सम्पर्क आत्मा में पृथ्वी य 
ससार के प्रति मोह उत्पन्न करता है, जबकि आवश्यक "यह है *ि 
आत्माएं मोह और आसवित से ऊँचे उठें । इसके अतिसित बह 
मानते है कि मृत्यु के उपरान्त आत्मा शुद्ध नही हो जाती है, अधि 
उसमे जीवितावस्था की समस्त दुर्बंलताएं बनी रहती हैं; मे 
ऐसी आत्माओं से प्राप्त सूचनाएं सही नहीं दो सकती हूँ । 

मकता का बहुत महृष्व द्वीता है। 
गाधी जी गुप्तता को पाप समझते हैँ । उनका मत है कि मनुष्य के 
समस्त कर्मों का साक्षी ईश्वर है। उससे मनुष्य का विचार पे 
नदी छित पाता है । ऐसी अवस्था में मनुष्य को अपना कोई कर्म 
दिगना नहीं चाहिए । जदीँ छिाव द्वोगा, वहाँ आडितता द्वोगी । 
गाधी जी के धर्म या उनकी ईबयरोथासना में अपवितता वी की 

स्थान नहीं है, इसलिए जादू स्वमावतेः इससे दूर दो जाता है । 


जाए में गुप्तता या रहस्याल 
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३- धर्म, रूढि और अन्धविश्वास 


गांधी जी का विश्वास है कि संसार के विभिन्न धर्मों को 
हढ़ियों और अन्धविश्वासों की बहुत बड़ी मोटी पर ढके हुए है । 
धर्मों की आत्मा इन्हीं परतों के नीचे सिसक रही हेँ॥ समय-समय 
पर प्रत्येक धर्म में ऐसे अविवेकी व्यक्तियों की कमी नही रहती है, 
जो नई रूढ़ियों को जन्म देते रहते हैं। रूढि और अन्धविश्वास 
विकास के विरोधी है, विवेक के श्श्रु हैं, सत्य-शोध के बाधक हैं ॥ 
अच्छो-से-प्रच्छी विचारधारा, अच्छी-से-अच्छी पद्धति झूढ़ि और 
अन्धविए्वास में परिणत हो जाती है, जब उसका उपयोग विवेक- 
रदित होकर किया जाता है। जहां विवेक-शुन्यता का साम्राज्य 
होगा, वहाँ नैतिकता आदि सदृद्‌ त्तियों का पलायन स्वाभाविक है ॥ 
वस्‍्तुत: झृढ़ि मानव-मन को ऐसी निरकुश प्रशासिका होती है, 
जो दृदयहीन और युद्धिहीन दोनों होती है, फलत', मानव- 
व्यवितत्व का पूर्ण दमन करतो है; और जब धर्म पर इसका 
आधिपत्य होता है, तो पहू अपने छप रूप में समाज के खण्ड-फण्ड 
करती है, विध्वस और विनाश का ताण्डव करतो है | प्रगतिशील 
इस्लाम धर्म ने रुढ़ि की सत्ता स्वीकार की, तो मानव-रक्षक धर्म- 
अछ्षक बन गया; विश्वबन्धुतावादी ईसाई-धर्म ने रूढ़ि के अधिनायकत्व 
भगीडकार किया, तो कंघोतिक ओर प्रोटस्टेप्ट सप्प के रूप मे धममे 
इन्पुहन्ता बना, ने तिरुतादादी बोद धर्म जब रूशियों के अनुशासन मे 
आया, सो बजुयान, तन्जयान के रूपए में धर्म घोर अनतिगता भा 
प्रतारक बना | गाधी-धर्म-जिसका मंतिकता आधार है, विवेक 
सबस है, चरमसत्य धध्य है और प्रेम साधन है-विवेष होन, 
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ज्योतिदीन और द्ृरयद्वीन रड़ि को कँसे स्वीकार कर सता है 
भर्म के क्षेत्र में हड़ि या अस्यविस्वास को पाश्नण्ड की सना दी जातो 
हैं। गांधी जी स्पप्टकूस में पासण्ड और अन्यविस्वास के धोर 
पिरोपी हैं, भनीति और असत्य उन्हें किसी दशा में ग्राह्म नहीं है। 
उन्होंने सभी धर्मों के अन्‍्धविश्यासों और पासष्डों पर खुलकर 
पहार किया है। बहू ईस्रर को ईसा छा एकमात्र पुत्र नहीं मातते; 
धर्म-पन्‍्यों को ईखर-रचित नहीं स्वीकार करते; शाम, कृष्ण 
आदि को ऐतिहामिक पुरुष नहीं सिद्ध करते; शास्त्रों के प्रत्लेक 
दब्द में सत्य नहीं आरोपते; मू्तियों को देवता के रुप में नहीं पूजतेः 
क्षेयल जन्मगत यर्णे-व्यवस्था में विश्वास नहीं रखते; हृरिजनों को 
मं-प्रन्थों के अध्ययन का निषेध नहीं करते; वलि आदि दिसात्मक 
और जनैतिक कर्मकाण्डों को प्रश्रय नहीं देते आदि-आदि। उतकी 
स्व्रीकृति-अस्वीक्ृति, अच॑ना-वर्जेना की कसौटी स्वच्छ वृद्धि और निर्मल 
आत्मा है। उन्हें कोई रूढ़ि, परम्परा, विश्वास केवल दास्त्र-अ्माण ठे 
व्यवहार नहीं है, अपितु उसके लिए 'शुद्ध बुद्धि! के समर्यन की गो 
आवश्यकता है। एक वानय में वह सम्पूर्ण स्थिति स्पष्ट कर देते हैं 
*मैं लकीर का फक्रीर नहीं हूँ ।” 

किन्तु, इसका आशय यह भी नहीं है कि गांघी-बर्म प्रत्येक 
अरम्परा का विरोधी है, प्रत्येक प्राचीन रीति-नीति का सप्डक है, 
अत्येक पुरातन प्रणाली का वहिष्कारक है। वह ऐसे अतीतकालीन 
चर्म-कर्म, ऐतिहासिक धामिक विधि-विघान, सनातन शास्त्रानुमोदित 
आध्यात्मिक क्रियाकलाप का सशक्त समर्थक और सरेष्ट संवर्धक भी 
है, जो सत्य का हनन नहीं करता, नीति का दमन नहीं करता, 
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बात्मा का पतन नहीं करता और बुद्धि का स्खलन नहीं करता। 
गांधी अन्तरात्मा, स्वानुभूति और विवेक से प्रेरित होकर युगनयुगों 
से चली आने वाली आस्तिकता में अचल श्रद्धा रखते हैं; वृक्ष-पूजा 
मूति-पूजा में प्रतोकरूप में निश्चित विश्वास करते हैं; गौरक्षा को 
पशुरक्षा का संकेत मानते हैं; कर्मंगत वर्णव्यवस्था को श्रम- 
विभाजन का आधारभूत सिद्धान्त समझते है आदि-आदि 

वस्तुत; उनकी घामिक-भावना लोक-मगल के उदात्त तत्त्व- 
जिन्तन पर संस्थित है। इसमें धामिक क्रियाओं के अग्रीकरण का 
भेद-विभेद नही किया जाता है, दुराग्रह को आधार नहीं बनाया 
जाता है-यह तो सत्यानुमोदित और नीतिनिर्देशित प्रणालियों से 
मानव-सेवा करके अनन्त सत्ता से अधिकतम नेकट्य स्थापित करना 
चाहती है। फलतः इसमें अन्धविश्वासों का परित्याण और नेत्रोन्मीलव 
भी होता है; रूढ़ियों का बहिप्कार और कायाकल्प भी होता है 
धौर आग्श्यकतानुसार नवीन रीतियों का जन्म और पोषण भी 
होता है--गाधी-धर्म की यह महान्‌ विशेषता है। 

४. धर्म और विज्ञान 

सामान्यतः, धर्म विज्ञान का विरोधी माना जाता है। गांधी जी 
धर्म को स्वोपरि स्थान देते हैं, इसलिए उनका घ॒र्में भी विज्ञान- 
विरोधी मान लिया जाता है ६ ऐसा सोचने वालों के लिए गांधी जी 
के विचारों में पुपष्कल प्रमाण भी मिल जाते हैं । भाधी जी प्रारम्भ 
से ही विज्ञान की अनेक उपलब्धियों की घोर निन्‍्दा करते प्राए हैं। 
उन्होने यन्त्रो, कल-कारखानों, आधुनिक चिकित्सा-पद्धति आदि को 
सदा घातक घोषित किया । उनके इस प्रकार के विचारों से हो 
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उनकी घामिक भावना को विज्ञान-विरोधी स्वीकार डिया जा 
है । हिन्तु ऐसो धारणा बनाना नितान्त जनुवित और भ्रामक है 
वस्तुतः, गांधी जी विज्ञान के अनन्य उपरासतक हैं, विज्ञात 

मुध्म धत्यनिन्तक हैं ओद विजान के अप्रतिम परिष्कारक भी है 
विद्वान लोग विशान की ब्यास्या करते हुए कहते हैं कि विद 
वर्यवेक्षण और पुन. परयवेक्षण की प्रक्रिया के द्वारा विश्व 
सदृशताओं (एंलिकापं८) की खोज करने की विधि है. जिद 
परिणाम अन्ततः तियमों के रुप में व्यक्त किए जाते हैं और जे 
के क्षेत्र में ब्ययस्थित और संगठित डिए जाते हैं। दूसरे यर्धों: 
विज्ञान मृष्दि के रहस्यों को समसता है, जो कुछ प्रयोग प्रौर प्रमार 
सिद्ध सत्य होता है, उसे क्रमबद्ध ज्ञान के रूप में प्रस्तुत करता है 
विशुद्ध वैज्ञानिक वही है, जो विशुद्ध तर्क और प्रत्यक्ष प्रमाण 
तथ्य को ही सत्य मानता है। गांधी जी के ज्ञान और धर्म में उत्य 
शोध का सर्वोपरि स्थान है--उनके लिए सत्य ही ईश्वर है। अब 
गांधी जी के घर्म और विज्ञान के लक्ष्य में पूर्ण समानता है 
आलोचको का कहना है कि यहाँ तक तो दुनिया के समस्त 
विज्ञान के सहयोगी हैं; असहयोग तो उस समय उत्न्न होता है 
जब धर्म और विज्ञान सत्य-शोध के लिए पूर्णतयः पृयकू-पृ 
पद्धतियों का अनुसरण करते हैं--विज्ञान प्रायोगिक पठति को गहरे 
करता है, जबकि धर्म केवल परान्तरिक अनुभव-पद्धति पर थावारि 
है; विज्ञान प्रत्यक्ष-प्रमाण को महत्त्व देता है, बौर धर्म विश्वाठ, 
अन्धविश्वास, रूढ़ि को प्रघानता देता है, इसलिए वह विज्ञा क्र 
विरोधी हो जाता है । हमने पिछले पृष्ठों में बताया है कि गाषी जी 


नम 
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इढ़ि और अन्धविश्वास के घोर विरोधी हैं। वह स्पष्ट कहते हैं, 
“में किसी ऐसे घामिक सिद्धान्त को स्वीकार नहीं करता, जो बुद्धि 
को न जचे और नैतिकता के विरुद्ध हो । % ५८ मैं प्रत्येक धर्म-ग्रन्थ 
के बारे में--और गीता उनमें शामिल है-अपनी निर्णायक बुद्धि का 
उपयोग करता हूँ । मैं किसी धर्मे-ग्रन्य के वचनों को अपनी बुद्धि 
पर हावी नहीं होने देता ।” अतः, यद्वाँ पर गांधी का धर्म विज्ञान 
के साथ कदम-से-कदम मिलाता है। अब प्रश्न उठता है-प्रयोग 
का । विज्ञान में प्रयोग अपरिहाय है । क्‍या गांधी-घर्मं प्रयोग-पद्धति 
ड्रो स्वीकार करता है ? इसका उत्तर भी पूर्ण सकारात्मक है और 
इसका प्रमाण है, उनकी आत्म-कथा । गांधी जी ने आत्म-कथा को 
“सत्य के प्रयोग' नाम दिया है, और जिन प्रयोगों का उन्होने उसमें 
उल्लेज़ किया है, उन्हें 'आध्यात्मिक प्रयोग' कहा है। उन्होंने 
घामिक-आध्यात्मिक क्षेत्र में अनेक प्रयोग किए और उनसे जो 
तथ्य या सत्य प्राप्त हुए, उनके सम्बन्ध मे एक सच्चे वैज्ञानिक 
को भांति यह लिखा कि “जैसे विज्ञान-शास्त्री अपने प्रयोग अत्यन्त 
विपम, विचार-सहित झौर सूक्ष्मतापूवंक करता है, फिर भी उससे 
उत्पन्न हुए परिणामों को अन्तिम नहीं कहता, अथवा यह 
नहीं कहता, कि यही सच्चे परिणाम हैं; इस सम्बन्ध में 
जंसे वह तटस्थ रहता है, वेसे ही अपने प्रयोगों के सम्बन्ध 
में मेरा भी मानना है। मैंने खूब आत्म-निरीक्षण किया 
है, प्रत्येक भाव को जांचा है, उसका विश्लेषण किया है; पर उससे 
पैदा हुए परिणाम सबके लिए अन्तिम ही हैं. अथवा यही सही हैं, 
ऐसा दावा में कभी करना नही चाहता ।” वैज्ञानिक विधि प्रयोग, 
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उनकी घामिक भावना को विज्ञान-पिरोधी ल्लोकार किया जे 

है । डिन्‍्तु ऐसी धारणा बनाना नितान्त अनुचित और आमक है 

यस्तुतः, गांधी जी विज्ञान के अनतन्य उपासक हैं, विनात 

सूक्ष्म तल्वभिस्तक हैं ओर विज्ञान के अप्रतिम परिष्कारक भी 
विद्वाम सौग विज्ञान की व्याध्या करते हुए कहते हैं कि विज 
पर्मश्रेक्षण और पुन. परयंवेक्षण की प्रक्रिया के द्वासा विख * 
सदुश्तताओं (प्र्मगिग ४८5) की खोज करने की विधि है. विश 
परिणाम अन्ततः नियमों के रूप में व्यक्त किए जाते हैं और ने! 
के क्षेत्र में व्यवस्थित और संगठित किए जाते हैं। दूछरे झदों 
विज्ञान सृष्टि के रहस्यों को समझता है, जो कुछ प्रयोग प्रौर परमार 
सिद्ध सत्य होता है, उसे क्रमबद्ध ज्ञान के रुप में प्रस्तुत करता हैं 
विशुद्ध वैज्ञानिक बही है, जो विशुद्ध तरक॑ और प्रत्यक्ष अ्माष ' 
तथ्य को ही सत्य मानता है गांधी जी के ज्ञाव और पर्म में सत्य 
शोध का सर्वोपरि स्थान है--उनके लिए सत्य ही ईश्वर है। भतः 
गांधी जी के धर्म और विज्ञान के लक्ष्य में पूर्ण समानता है 
आलोचकों का कहना है कि यहाँ तक तो दुनिया के समस्त परम 
विज्ञान के सहयोगी हैं; असहयोग तो उस्त समय उत्नन्न होता है 
जब धर्म और विज्ञान सत्य-शोध के लिए पूर्णतः पृथकू-पूर्वा 
पद्धवियों का अनुसरण करते है--विज्ञान प्रायोग्रिक पद्धति को ग्रहण 
करता है, जबकि धर्म केवल ग्रान्तरिक अनुभव-पद्धति पर आवार्सि 
है; विज्ञान प्रत्यक्ष-प्रमाण को महत्त्व देता है, और धर्म विशवार्त, 
अन्धविश्वास, रूढ़ि को श्रधानता देता है, इसलिए वह विज्ञान री 
विरोधी हो जाता है । हमने पिछले पप्ठों में बताया है कि गांधी दी 
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हढ़े और अन्धविश्वास के घोर विरोधी हैं। वह स्पष्ट कहते हैं, 

"में किसी ऐसे धामिक सिद्धान्त को स्वीकार नहीं करता, जो बुद्धि 

पि न जचे और नैतिकता के विरुद्ध हो । 3८५८ मैं प्रत्येक धर्म-ग्रन्थ 

$ै बारे में-और गीता उनमें शामिल है-अपनी निर्णायक बुद्धि का 

सयोग करता हूँ। मैं किसी धर्मे-ग्रत्य के वचनों को अपनी बुद्धि 
एर हावी नहीं होने देता ।”” अतः, यद्मां पर गांधी का धर्म विज्ञान 
फै साय कदम-से-कदम मिलाता है। अब अश्रश्न उठता हैं-प्रयोग 
हो । विज्ञान में प्रयोग अपरिहार्य है । क्या गाधी-धर्म प्रयोग-पद्धति 
शो स्वीकार करता है ? इसका उत्तर भी पूर्ण सकारात्मक है और 
झ्षका प्रमाण है, उनकी आत्म-कथा । गांधी जी ने आत्म-कथा को 
सत्य के प्रयोग” नाम दिया है, और जिन श्रयोगों का उन्होने उसमें 
उल्लेख किया है, उन्हें “आध्यात्मिक प्रयोग' कहा है। उन्होंने 
धामिक-आध्यात्मिक क्षेत्र में अनेक प्रयोग किए और उनसे जो 
पेथ्य या सत्य प्राप्त हुए, उनके सम्बन्ध में एक सच्चे वेज्ञानिक 
को भांति यह लिखा कि “जैसे विज्ञान-श्ास्त्री अपने प्रयोग अत्यन्त 
नियम, विचार-सहित भौर सूक्ष्मतापूवंक करता है, फिर भी उससे 
उत्तन्न हुए परिणामों को अन्तिम नहीं कहता, अयवा यह्‌ 
नहीं कहता, कि यही सच्चे परिणाम हैं; इस सम्बन्ध में 
जैसे बह तटस्थ रहता है, वैसे ही अपने प्रयोगो के सम्बन्ध 
में भेरा भी मानना है। मैने खूब आत्म-निरीक्षण किया 
है, प्रत्येक भाव को जांचा है, उसका विश्लेषण किया हैँ; पर उससे 
पैदा हुए परिणाम सबके लिए अन्तिम ही हैं. अथवा यही सही है, 
ऐसा दावा में कभी करना नहीं चाहता ।”” वैज्ञानिक विधि प्रयोग, 
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उतरी बामिक भावना को विडान-विशोद्ी लोझर हि श 
है । हिलु ऐेसो आर्य कयाना तिगान्त अनुवित और बन है। 

उस्तुक, दांपी जो विज्ञान के अतम्य उपाय हैं, विद रे 
युध्य वत्तविन्तक हैँ. और विज्ञान के बग्रतिम परिणासक भी हूं 
विद्वान लोग विज्ञान की म्थाल्या करवे हुए कहे हैं कि दिशा 
परेक्नन और पुन. परयवेश्नण को प्रिया के ठाय विखे को 
ब्रवृगवाओं (एशकिय्यांधंड) की खोज कले की विधि है; विरकाः 
परिणाम अन्ततः नियमों के रुप में व्यक्त किए जाते हैं भर 
के अंतर में व्यवस्थित और उगठित डिए जाते हैं। हूवरे शर्तों 
जिश्ान सृष्टि डे रहस्यों को समझता है, जो कुछ प्रयोग प्रौर प्ररग- 
घिद्द बत्य होता है, उसे क्रमवद्ध द्वात के रूप में अस्तुत करता है। 
किद्ुद्ध वैज्ञानिक वही है, जो विशृद्ध तक और अत्यक्ष अथान दर 
तथ्य ग्रो ही सत्य मानता है । गांधी डी के ज्ञाव और बरस में इस; 
झोध का सर्वोतरि स्थान है--उनके लिए तत्य ही ईखर है। बक। 
गाषी जी के धर्म और विज्ञान के कढ्य में पूर्ण उमावत्रा है 
आतोचमों का कहना है कि यहाँ तक तो ढुविया के समस्त परम 
विज्ञान के धहयोगी हैं; अवहयोग तो उत्त तमंय उत्पन्न होता है; 
जब धर्म और विज्ञान सत्वन्योब के लिए ([पंतवाः (एहुपूपर 
वद्ध॑तियों का अनुक्तरण करते हैं--विज्ञाल प्रायोगिक पदेति डो 
करता है, जवकि धर्म केवल बात्तरिक बेवृसव-० 
है; विशात प्रत्यक्ष-ग्रमाण को महत्व ५० 


अस्धविश्वा, सैंड़ि को एशातता 
विरोधों हो जावा है । 7 


हू 





३ ओर बाद, हाई दस्प 





इजे हो इद्ठे है । 






लख् व्यय शद्य है 


झड़ बडप्ल्द 

गे ४ . ् का कट डे 
गपदोप इसमे है, घ्यु ऋण बा झ मानक मना: 
बर्ख्चा रे 








गा में परोड करडे 
ग्दि हो दिशत छछ्े है. क्न्यथल्य हे स्मप्यन 
गेवि घाल, धच्ध च्यरऋरऋ, स्तपम्पदान माप 


हो दिशत हैं। इठ 


विशनों ढो ठखइ इंसमट सदी डी मे. मसल, अं मनम्टादा 
ब्याज, प्रष्ट या इस्टुई स्थाई आधी की आप्म 
कावदता की पयोकशाच 





डाम्मालस्पि अन्य मे 





बम ब्थिफ्दों मी बमानम्यलए। पिंड 





ना खा 





८ ढए पनिम्मम मे. गे शी अर्टफॉलिोेटा के 
दिर्द बलित किल्ु झदाचटुई मारपीट स्ढ ऋची हा क़दीड के 
बच पर्ों थे दसढू स्पनफ कद की कैसन है सर वह खिल्दाद 
करा है; क््दु ऋदछ अन्‍्यद के लिंक त्ी घट सत्य, अदा 


बंबश्ानिक या दिडप्न-दिस्टद है पट ऋश्वाम का स्छूदा खहए पड़ 
हैडि ईस्वर पर छडि8म्दल अतरए अ्फा/ 





अखता उप्र ह। हम, 
हर श्र 
अनेक स्वक्ति ईम्दर दर ऋ्म्धा रखते वर मी सन कटा 


बा रहे हैं। दिम्दन्‍न्‍स्यन्द 





म्प्क 
ईक्टक ऋन्छ्ट आध्ण्टटट दा 
वैज्ञनिकों से ईस्दरीय ऋकिक के पर्टचद ढंले के ८० बब्ट हैं $ लड़ 
ईखर को मानता हूँ + शस झखार ऋओ ब्यडस्दा और कन्टूई दृष्टि 
कौ रागार्मछ उसम्लिप्टला में ईम्दर अपते को ब्यक इग्टाहै। ये 
मानता हूँ कि सम्पूर्ण ्ृठि में ईख़र की चंददा इस कर स्टी 
है। विज्ञान के काम की न्‍व बद इसी ठसश्य पर आदारित ड 
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निरीक्षण, परीक्षण और विश्लेषण की प्रक्रिया पर आधारित हूं 
है और गांधी जी के घामिक पिद्धान्त भी इसी वैज्ञानिक पढ 
का परिणाम हैं, यहाँ भी उनका पर्मं विजान के समकक्ष ससि 
होता है । प्रत्येक विज्ञान की अपनी-अपनी अनुसन्धान-पद्धति ड् 
है । गांधी-धर्म विशान कौ इस भावना को भी स्वीकार करता 
वह करते हैं, “जैसे बेज्ञानिक प्रयोग सफलतापूर्वक करने के रि 
अमुक तालीम जरूरी है, ठीक वैसे ही आध्यात्मिक क्षेत्र में प्रयो 
करने की योग्यता प्राप्त करने के लिए कठोर प्रारम्भिक साध 
जरूरी हू ।” विज्ञान के अन्तर्गत शोधार्या में वैज्ञानिक पर्व 
( $लव्यधती० #४0ए०० ) की आवश्यकता बतायी जाती हैं 
वेज्ञानिक प्रवृत्ति के मुख्य रूप से पांच युण होते हैं--१ तंटस्यत 
३. धैयं, ३. अध्यवसाय, ४. जिज्नासा तथा ५० रचनात्मक केल्पता 
गांधी जी की घामिक अवधारणा में ये पांचो तत्त्व प्रचुर मात्रा: 
विद्यमान हैं | हम पिछले पृष्ठों में दता चुके हैं कि उन्होंने अप' 
घाभिक परिप्रेक्म के निर्माण के लिए संसार के प्रमुख घ्॒मों का पूक 
अनुश्यीलन तटस्थता, धैर्य अध्यवसाय, जिज्ञासु-माव ते किया 
दक्षिणी अफ्रीका में उन्हें मुसलमान, ईसाई, पारसी, वियोसाहिस् 
तथा हिन्दू धर्म के अनुझीलन का विश्वेप अवसर मिला । उन्होंने उत 
अवसर पर सच्ची वैज्ञानिक प्रवृत्ति का परिवय दिया। उन्होंने विला। 
है, “मैं नम्नतापूर्वक, तटस्थ भाव से उनकी शिक्षा को सुन और 
समझ रहां था। इस निमित्त से मैंने हिन्दु-धर्म का ययाशर्तति 
अध्ययन किया ओर दूसरे धर्मों को समझने की कोशिश कौ ।” हे 
झम्बन्ध में, जो कुछ उन्होंने स्वयं किया, वही वह अत्येक 
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से करने को कहते हैं । इस सन्दर्भ में एक चपल किन्तु अविवेकपूर्ण 
प्रश्न यह्‌ उठाया जाता है कि वैज्ञानिक प्रयोगशाला यन्त्रोंसदार्थों 
का प्रयोग (करती है, किन्तु गांधी जी के घामिक प्रयोगों में 
इन सबका प्रयोग नहीं होता है ? इसका उत्तर यह है कि प्रयोग- 
शाला में प्रयोग करने वाले रसायनशास्त्र, भोतिकशास्त्र-प्राणिशास्त्र 
आदि ही विज्ञान नहीं हैं; प्रयोगशाला न व्यवहार करने वाले राज- 
नीति शास्त्र, समाजशास्त्र, मनोविज्ञान आदि सामाजिक शास्त्र भी 
तो विज्ञान हैं। इन मानव-विज्ञानों की प्रयोगशालाएं भौतिक 
विज्ञानों को तरह सीमित नहीं होती हैं; अपितु इनको प्रयोगशालाएं 
समाज, राष्ट्र या सम्पूर्ण विश्व हैं। गांधी जी का घमम ऐसी ही 
मानवता की प्रयोगशाला का परिणाम है। घमममे की अवेज्ञानिकता के 
विरुद्ध अन्तिम किन्तु महत्त्वपूर्ण आपत्ति यह उठायी जा सकती है कि 
अन्य धर्मों की तरह गांधी-धर्मं भी ईश्वर की सत्ता पर विश्वास 
करता है; किन्तु प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध नही कर पाता है, अतः 
अवैज्ञानिक था विज्ञान-विरोधी है | इस आश्षेप का पहला उत्तर यह 
है कि ईश्वर पर अविश्वास करना अवैज्ञानिकता नहीं है। आज 
अमेक व्यक्ति ईश्वर पर आस्था रखने पर भी महान्‌ वैज्ञानिक माने 
जा रहे हैं। विश्व-विस्यात वेज्ञानिक अल्बर्टे आइंसटीन तो 
वैज्ञानिकों से ईश्वरीय शक्ति से परिचित होने के लिए कहते हैं । “मैं 
छैेवर को मानता हूँ । इस ससार को व्यवस्था और सम्पूर्ण सूप्दि 
की रागात्मक सश्लिप्टता में ईश्वर अपने को व्यक्त करता है। मैं 
मानता हूँ कि सम्पूर्ण प्रकृति में ईश्वर को चेतना काम कर रही 
है। विज्ञान के काम की नीव अब इसी तथ्य पर आधारित है 
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कि यह संसार आकस्मिक रूप से यों ही नहीं उत्पन्न हो गया; दल्कि 
इसमें एक क्रम है, सार्थकता है, जिसे विज्ञान से समझा जा सकता 
है ।'' दूसरा उत्तर यह है कि गांधी जी एक वैज्ञानिक की भांति 
ईरवर में विश्वास करने को कहते हैं, अन्धविश्वास करने को नहीं । 
यह ईश्वर को संसार को संचालित करने वाला नियम मानते हैं, 
कोई शरीरधारी व्यक्ति नहीं । चंकि वैज्ञानिक नियम को सत्य कहता 
है, इसलिए एक वैज्ञानिक की भांति गांधी जी सत्य को ही ईसर 
कहते हैं । वहू घर्मं का चरम लक्ष्य इसी अटल नियम या चरम 
सत्य को प्राप्त करना निर्धारित करते हैं। आइंसटीन भी यही 
कहते हैं । 
इस प्रकार हम इस निष्कर्प पर पहुँचते हैं कि गांधी-धर् 
का विज्ञान की आधारभूत भावना, मूल आत्मा, सत्य-घोध की 
प्रणाली से, कोई मत-भेद नहीं है, विरोध नहीं है, संघर्ष नहीं है। 
अंपितु वह विज्ञान की पद्धति के अनुगमन को श्रेयस्कर समझता है, 
उसकी मूल भावना के संरक्षण के औचित्य को अंगीकार करता हैं, 
जुसके साध्य से सादृश्य स्थापित करने में गौरवान्वित होता है और 
असत्य, भान्त, अविवेकपूर्ण धारणाओं के निराकरण में उम्रका 
सहयोगी बनता हूँ । 

यह पर पुनः प्रएन उठता है कि जब गांधी जी का धर्म विशन 
का सहचर और सहधर्मी हैं, तो गांधी जी आधुनिक विज्ञान की 
उपलब्धि, प्रधति और उद्धिकास का क्यों विरोध करते हैं ? इसका 
उत्तर है कि गांधी जी आधुनिक विज्ञान को लक्ष्य-भ्रष्ट, कुपथगामी, 
विवेकमून्य मानते हैं। उनकी दृष्टि में ज्ञाव में, उस अनन्त चेतन 
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सत्ता के प्रति समर्थ का भाव होता चाहिए, उसमे असीम 
विख्ात्मा के अभिन्न अंश सम्पूर्ण मानवता की सेवा और कल्याण 
का लक्ष्य होता चाहिए, उम्रमें विराट सत्य के समझने को विनम्र 
जिनासा होनी चाहिए। आधुनिक विज्ञान इस परिप्रेक्य से 
पराड मुखी है; इसलिए यह प्रवृत्ति अग्राह्म है, त्याज्य है, उपेक्षणीय 
है, निषिद्ध हैँ । 

गांधी जी के विचार से आज का विज्ञान स्वार्थ भौर लोभ की 
भावना से प्रेरित है, प्रतिद्वन्द्रिता और प्रतिस्पर्धा से परिचालित 
है। अतः, उससे समाज का कल्याण नहीं, अहित हुआ; निर्माण 
सही, विनाश हुआ; उत्थान नही, पतन हुआ है । वह कहते हैं, “हम 
अपनी प्रगति का कितना भो घमण्ड क्यों न करें, मुझे बार-बार 
यह पूछने का लोभ होता है : “इससे लाभ क्या हुआ ?” डाविन के 
एक समकालीन वालेस ने भी यही वात कही है। उसने कहा है 
कि पचास बरस के चुमत्कारी आविप्कारों और अनुसस्धातों ने 
मानव-जाति को नैतिक ऊँचाई में तिल भर वृद्धि नही को ।/! यन्तरों 
के आविष्कार ने मनुष्यों को बुद्धि को कुण्ठित किया है, मानवीय 
अछा-कोशल का लोग किया है, पृजीबाद की वृद्धि को है, बेकारी को 
बढ़ावा दिया है, सामाजिक मूल्यो को अवहेलना की है। अणु-धरक्ति के 
विकास ने सम्पूर्ण मानयता के विनाश का शस्त दिया है; मालसिक 
तनाव ओर भय को सूप्टि को है। आधुनिक बि6झछित्सायद्ति से 
दिड्त्सिको को सोनी और स्टार्थों बनाया है ओर जनता को 
आारोग्य के आधारभूत सिद्ान्तो को विस्मृत करने का अवसर दिया 
है। पाज के विजशयन-दर्थन ने परम जोर नंविकता को उपेक्षा करके 
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मलुख्य की आत्मा हो वतनोस्मुस् किया है, उसडी परमुवृत्तियों को 
जाग्रते किया है, उसमें मानसिक झुष्ठाओं का वीजारोपण डिया है। 
सम्पूर्ण रुप से आधुनिक विमान ने मनुष्य की उदात्त और ऊर्म्वमुखी 
प्रवृत्तियों का दमन डिया है, जीवन के शाश्वत सत्य, सुस्त, शान्ति 
के प्रति विमुस किया है; और इसके विपरीत ऐस्द्रिकता तया भोग 
लिप्सा के लिए सतत्‌ उद्विग्न किया है; जो मनुष्य का यथार्य लक्ष्य 
नहीं है। गांधी जी का धर्म विज्ञान की इसी दुष्प्रवृ्ति का विरोधी 
है। वह विज्ञान का और वैज्ञानिक आविष्कारों का पूर्ण समर्थक है, 
यदि विज्ञान नीति और धर्म पर आधारित होकर समस्त मनुष्यों 
की ही नहीं, अपितु समस्त प्राणि-जयत्‌ की सच्चे भाव और सच्चे 
रूप से सेवा करने का प्रयत्न करे, तथा सबके कल्याण और सबके 
हित की व्यवस्था करे, न कि कुछ लोगों की स्वार्थ-सिद्धि करे। 
संक्षेप में, गांधी जी पूर्ण मानवतावादी, अहिसक और परापंवादी , 
विज्ञान के समर्थक हैं। पिटरिम सोरोकिन ने* इसी मत का समर्यत 
किया है, “नैतिक और सामाजिक दृष्टि से उत्तरदावी विज्ञान, जो 
जगप्नियन्ता ईश्वर की सेवा में लगा हो, झान्ति प्रदाव कर सकता 
है ।”” बरट्रेण्ड रसेल भी यही अनुभव करते हैं, “संसार की वर्तमात 
स्थिति और असा-युद्ध की सम्भावना यह सिद्ध करती है हि 
वैज्ञानिक प्रगति बिना किसी तत्सम्बन्धी धर्माचरण तथा राजन॑तिक 
प्रगति के शायद उस महाकाल की विभीषिका को और भी 
प्रज्ज्यलित कर दे ।”” विश्व के अन्य अधिकांश विचारक भी गांधीजी 
से सहमत हैं कि विज्ञान सुसंस्कृत होकर धामिक वने और परम 
परिप्कृत होकर वैज्ञानिक बने; विज्ञान पशुवृत्ति से मुक्त हो और 
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धर्म विवेक से युक्त हो; विज्ञान सुपन्‍्य पर चले और धर्म अन्धकूप 
से निकले और विज्ञान धर्मे से समन्वय करे तथा घ्म विज्ञान से 
समज्जस्य करे । 


हर हक 
-. मात्री : धर्म बोर ददाज 


कण है, अगर पर्ृृतियं गो 
कुछाओं का बीजायोग किया है।.! 


झुज थे जाग हों पातोसुत कि 
वात और इलगुती 


ऑफर हित है, उपडें मातठिक डुखा 
कथा कई में आपुनिह खिल ने लू ड् 


उुर्शिर्स हा इन हिला कै, रोवत $े शाख्व छा, सु, शर्ि', 
है 76 लुत कला है; और एके बिवीव ऐदिका वा ५ 
ओ मनुष्य का गाय हे 


पिंक हे लिषजा] गीस रसिसि हैः 
कहे है। बॉडी मो का पर्व शिशत डो झी दुष्वृति झा दियेगी , 
है। मं वितता और ईडाविक आाविफारों का पु कर है. 
कही दिखते वो डि और एल पर आबाखि होरर धेेल 7५ न्‍ 
मे ही तर, शत उस द्राधि- 
है थे वेग इसे डा अल डरे, ठया तक कृत्य बोर कर 
हित हो खराब रे ते है डुब् बोगों की स्ापतिदिकी 
और ४ 


मानवतावाद, | 


देन में, गाधी जो पूर्ण ५ 
पिदरसिमि शोरोडिल के इसी मत की की ५ 


दिजात ऊँ सतर्क हैं । प्ि 
[छा है; “तंठिक और प्रामाजिक दृष्टि से उचरदारी कि, 
 अपप्निसस्ा इसिए डी जैवा में बना हो; शाह मात (0 
है।" बदेप्ट एल मो यही अनुभव करते हैं 'इुंहारडी होगी ५ 
हिपठि और अशुनयुद्ध की समावता हि इसी है है ५ 
बंजानिक अति विदा जिती तत्तम्बस्यी पर्माचरम ठग औ 
अपवि के ब्रावद उठ महाकात विभीषिका को हम ह 
एएज्वलित कर दे ।/ विश के अत्य अविकाश विधा और 
का विक को. गो फ्। 


। सहमत हैं हि वि्ञाव बुस॑स्हत 
फत्कत होकर वेशानिक बने; विज्ञान 


| 


धर्म और जादू, रूढि तथा विज्ञान श्ररे 


धरम विवेक से युक्त हो; विज्ञान सुपन्‍्य पर चले और धर्म अन्धकूप 
से निकले और विज्ञान धर्म से समन्वय करे तथा घर्म विज्ञान से 
समज्जस्प करे । 


ही 
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१. प्रारस्मिक 


मानव-संस्कति के विभिन्न अंगों में धर्म का स्पान अग्रतिम 
और अपरिहाय॑ है। यह सृष्टि के आदिक्राल से मानवीय आचरण 
और व्यवहार का संगी रहा है, और अनेक कठोर आघातों और 
विरोधों के बाद आज भी न्यूनाधिक परिवतनों और संझोगनों के 
साथ अधिकांशत: मनुष्य-मन पर झासन कर रहा है । 

यदि हम घर्मं की प्रक्रिया का सूक्ष्म अध्ययन करें, तो ज्ञात 
द्वोता है कि वह मानव व्यक्तित्व और संस्कृति के निर्धारण में 
अमित योगदान करता है। विश्व की महात्‌ संस्कृतियों और विभ्- 
तियों के निर्माण में धर्म बहुत बड़ी प्रेरक शक्ति के रूप में क्रियाशील 
रहा है । धर्मों के उत्थात के साथ संस्कृतियां उन्नत हुई हैं ओर 
बर्मों के पतन के साथ सस्क्ृतियों का पतन हुआ है । गांघी जी का 
प्रही मत है कि व्यक्ति हो या परिवार, समाज हो या राप्टू-सभमी 
शुद्ध धर्मों और नीति के अनुसरण से द्वी वास्तविक प्रगति कर सकते 
हैं । जो अनीति और अधर्म को स्वीकार करता है, वह अश्यान्ति 
और दुःख के गत में गिरता है ।“ जैसे भयानक बवण्डर अन्त मे 
उड़ जाता है, वैसे ही अनीतिमाव पुरुष का भी नाश होता है। 


धरम ओर सस्कृति श्र 


असोीरिया और बेदीलोन में अनीत्ति का घड़ा भरा नहीं कि तत्काल 
फूंठ गया । रोम ने जब अनीति का रास्ता पकड़ा तब उसके 
महान्‌ पुर उसका बचाव न कर सके । ग्रीस की जनता बुद्धिमात 
थी, पर उसकी बृद्धिमानी अनीति को टिका न सकी। फ्रांस में 
विप्लव हुआ, वह भी अतीति के ही विरोध में । नीति के इस 
अदभुत नियम का जो मतुप्य पालन करता है, वह ऊपर उठता है, 
जो कुटुम्ब-पालत करता है, वह थना रह सकता है, और जिस 
समाज में उसका पालन होता है, उसकी वृद्धि होती है । जो प्रजा 
इस उत्तम नियम का पालन करती हूँ, वह सुख, स्वतन्त्रता ओर 
शान्ति भोगती है ।' पिछले पृष्ठों मे बताया जा चुका है कि गांधी 
जी नीति-प्रधान धर्म और घर्म-प्रधाव नीति में विश्वास करते हैं । 

प्रस्तुत अध्याय में गंधी जी के उपयुक्त विचास-सूत्र का 
ससस्‍्कृति और घ॒र्म के सदर्भ मे विश्लेषण करेंगे । 


२. संस्कृति क्या है ? 
सस्कृति को अनेक परिभाषाए और व्याख्याए की गई हैं। यहाँ 
पर हमें उनके खण्डन-मण्डन में नहीं पड़ना है । यहाँ पर हम केवल 
अपने विपय-विवेचन के लिए संस्कृति आधारभूत की व्यास्या करेगे + 
संसार में दो प्रकार की सृष्टि हें--१. प्राकृतिक और २. भनुष्य- 
कृत । धरती, जल, वायु, फल, फूल, वृक्ष, जीव आदि प्राकृतिक हैं, 
और घर, मोटर, रेल, पंखा, बर्तन, वस्त्र, ज्ञान-विज्ञान, केला, 
साहित्य, दर्शन आदि सब मनुष्यकृत हैं। मनृष्यक्ृत सृष्टि के दो भेद 
हैं-१. भौतिक और २. अभौतिक | भौतिक मे मूर्त या स्पशें योग्य 
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वस्तुएं आती हैं और बभोतिक में अमूर्त तत्त्व आते हैं। 
आचरण, व्यवहार, रीति-रिवाज, परम्परा, कला, साहित्य आदि 
मानवीय सृष्टि के अमूतत तत्त्व हैं। मू्त या भीतिक सृष्टि सम्यता 
है, और भौतिक या अमूर्ते यृष्टि संस्कृति है । इस प्रकार हम कह 
सकते हैं कि सस्कृति वह मिश्चित किन्तु पूर्ण व्यवस्था है, जिसमें वे 
सभी ज्ञान, विश्वास, कला, नैतिकता के सिद्धान्त, विधि-विधान 
तथा ऐसी अन्य सभी योग्यताएं सम्मिलित हैं, जिन्हें व्यक्ति समाज 
का सदस्य होने के नाते प्राप्त करता है । इसे हम संक्षेप में भी कह 
प्कते हैं कि जीवन की कला या प्रणाली ही संस्कृति है । 


गांधी जी ने संस्कृति शब्द का प्रयोग करके कोई परिभाषा 
हीं की है; किन्तु उन्होंने अपने सम्पूर्ण साहित्य में इस विषय का 
वेशद विवेचन किया है कि मनुष्य समाज के सदस्य के रूप में 
केस प्रकार जीवनयापन करे । 


मानव-जीवन-प्रणाली एकपक्षीय या एकांगी नहीं है। यह 
हुमुख्ली या अनेकप्रक्षीय है । व्यक्ति एक साथ प्राटिवारिक, सामा> 
ज़क, राजनीतिक, आधिक, घामिक, कलात्मक, नंतिक प्राणी है। 
न विभिन्न क्षेत्रों मे अनुकूलन करने के लिए जिन उपयुक्त प्रणात्तियों 
॥ विकास किया गया है, संस्कृति उनका एक सश्लिप्ट निकाय 
॥ गांधी जो ने जीवन के किभिन्न क्षों या क्षेत्रों की इन अशालियों 
र पिचार क्रिया । इस प्रकार उन्होंने सस्कृति के नाम पर कोई 
एसत्रीय परिभाषा तो नहीं प्रस्तुत की है; डिन्‍्तु सस्क्ृति के 
भिन्न पक्षों की व्यास्याएं अवश्य प्रस्तुत की हैं। 


धर्म और संस्कृति १२७ 


विद्वानों ने सस्कृति की दो प्रकार की व्याख्याएं प्रस्तुत की हैं-- 
१३. आद् सस्कृति प्रतिमान ( तेल्वों ८शोप्प्रा८ एक्ट ) तथा 
२. व्यावहारिक सस्कृति प्रतिमा ( छैटी#एां०पपथ ट्प्यापपा९ 
920८7 ) । आदर्श संस्कृति के स्वरूप मे यह निरूपण किया 
जाता है कि किसी विशेष समाज के व्यक्तियों, किसी विशेष 
परिस्थिति में किस प्रकार के मूल्यों को स्वीकार करना चाहिए 
तथा किस प्रकार का आचरण करना चाहिए; और व्यावहारिक या 
आचरणात्त्मक संस्कृति भें यह विश्लेषण किया जाता है कि किसी 
काल में किसी विशेष समाज के लोगों ने किस प्रकार के मूल्यों को 
स्वीकार किया है तथा कंसा आचरण किया है या कर रहे हैं। 
गांधी जी ने सस्कृति के इन दोनों स्वरूपों का विवेचन किया है ? 
ढिन्तु उनका मुख्य लक्ष्य आदझ् संस्कृति का स्वरूप निश्चित करना 
रहा है । ध्सका मुख्य कारण यह था कि वह समकालीन आच- 
रणात्मक या व्यावहारिक संस्कृति को मानवता के हित में उपयुक्त 
नहीं समझते थे । इसलिए इस युग को सस्कृति के विभिन्न पक्षों का 
यर्णन वही तक किया, जहां तक इसके दोपों और दुर्वलताओं को 
व्यक्त करने की आवश्यकता पड़ो है । इसके वाद उन्होंने सर्जेनात्मक 
गा आदर्श सस्क्ृति की प्रतिष्ठा के लिए ही प्रयत्व किया है । 

३० घामिक संस्कृति और सांस्कृतिक धर्म 

गांधी जो ने आदध्य सांस्कृतिक प्रतिमानों की जो रूप-रेसा 
प्रस्तुत की है, उसकी मूल नावना या आत्मा घामिक आध्यात्मिक 
कही जा सकती है। वह चाहते हैं कि व्यक्ति का प्रत्येक कर्म, समाज 
का प्रत्येक पक्ष, राज्य का प्रत्येक आदेश सच्चे घर्म और सब्दो 


१२८ गांधी : घर्मं शोर सम्मर 
नीति पर आधारित हो, तथा कला, विज्ञान एवं दर्शत भी धर्मान्‌- 
प्राणित हों । उनका धर्म किसी सम्प्रदाय या बाद से सीमित नहीं है। 
बहू तो सत्य-अहिंसा और मानव-सेवा के चारो ओर केद्ित है। 
धर्म के ये सार्वभौमिक और शाश्वत तत्त्व मनुष्य के प्रत्येक बाप 
का मिर्देशन करें । इसीलिए वह कहते हैं, “जो धर्म ब्यावहाति 
बातों पर ध्यान नहीं देता और उन्हें हल करने में मदद नहीं करता 
यह पर्म नहीं है । २८२८ आज मानवप्रवृत्तियों का सारा सप्तक एड 
अधिभाज्य वस्तु है । आप सामाजिक, आधिक, राजनीतिक ओए 
पिशुद्ध धामिक काम के अलग-अलग खाने नहीं बना सकते । 
मानव-सेया से भिन्न कोई धर्म मालूम नहीं है ।” 
मानय-सेवा के अनेक पक्ष हैं। ज्ञान, विज्ञान, केला, दर्घन, 
साहित्य, औद्योगिकी, राजनीति, प्र्थनीति आदि सब संस्कृति के 
अंग हैं। समाज ने इनकी सृष्दि मूलतः मनुष्य को सुस-झास्ति प्रदोति 
करने के लिए की थी। किन्तु, मनुष्य की स्वार्य-प्रवुत्ति ने एवं 
राबरा दुष्परमोग किया । फलतः, ज्ञान अज्ञान की ओर मु रहां ] 
विशाभ विनाश का आवरण डाल रहा है; साहित्य-हला अपन 
अधिय-अयुन्‍्दर के प्रतीक बन रहे हैं; राजनीति छल-धप का पर 
हो गई है, अर्थ-नीति झोपण भर विपमता को साध्य मार्त ईंट 
है, दर्शव ऐन्द्िक सु्ों का परम रात्य स्वीकार रहे है। पंप हैं 
संस्कृति या जीवन का मूल भाव ऐन्द्रिक सुस्त या भोग हो गया है! 
कंपत', सम्पूर्ण मानव-समाज अतृप्त आकांक्षाओं से पीड़ित $ 
», और अव्यवस्था से सम्रस्त है, मुद्ध और विनाश से भयभ। 
“+ हमारे जीवन के मूल्यों या सांस्कृतिक मूर्यो 
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हाम्त के कारण उत्पन्न हुई हैं । गांधी जी का मत है कि यह छांस 
ईश्वर ओर घमम को उपेक्षा के कारण हुआ है । वह त्याग में सच्चे 
सुख को झनुभव करते हैं, भोग में नहीं। जो सांस्कृतिक मूल्य 
समाज की त्याग के लिए प्रेरित करेंगे, वही उनकी दृष्टि से श्रेय 
और प्रेय है। उन्होंने लिखा है, “सच्चे सुधार का, सच्ची सम्यता 
का छक्षण परिग्रह बढ़ाना वही है, बल्कि विचार और इच्छापूर्वक 
उसका घढाना है । परिग्रह घटाने से सच्चा सुख और सच्चा सन्तोष 
बढ़ता णाता है ।”” भोगवादी संस्कृति के प्रसारक योरोपीय देशों 
के सम्बन्ध में कहा था, "समय जा रहा है, जब लोग, जो भ्रमवंश 
यह समझ्ष कर कि वे ससार के वास्तविक ज्ञान में वृद्धि कर रहे हैं, 
अपनी जरूरतें दुगुनी-दौगुनी बढाने की दौड़ में पागल हुए हैं, 
वापिस लौटेंगे ओर कहेँगे : हा ) हमने यह वया किया ?”” 

गांधी जी मानवता की प्रयति के लिए ईश्वर और पधर्म में 
आस्पा रखना अपरिहार्य समझते हैं। धर्म-पालन के लिए पांच बातें | 
अनिवार्य मानते है--सत्य, अहिसा या प्रेम, ब्रह्मचर्य, अस्तेय और 
अपरिग्रह । ये प्राकृतिक या ईश्वरीम नियम हैं, मानव-जीवम के 
शाधपत घोर सार्वभोमिक मूल्य हैं। सस्कृत्ति के विभिश्न प्रतिमान 
छन्‍हों मूल्यों पर आधारित होने चाहिए अर्थात्‌ समाज का संगठन, 
श्जनीति का निर्देशन, अर्धनीति का संचालन, कला-साहित्य-विज्ञान- 
दर्शन का निहपण उक्त मूल्यों द्वारा ही होदा चाहिए । इन मूल्यों 
को जो व्याश्याएं उन्हीने की हैं, उदसे निप्कर्ष निकलता है कि वह 
ऐसी संस्कृति की प्रतिष्ठा चाहते है, जिसमे अल्पसंख्यक लोगों या 
केवल अधिकतम लोगों के कल्याण का भाव न हो, अपितु समस्त 
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मनुष्यों को उस विराद ईश्वर का अंश मान कर सबके सुख गौर 
घान्ति की व्यवस्था हो । उन्हीं की प्रारिभाषिक झब्दादली में हम 
कह सकते हैं कि गांधी जी सर्वोदिय संस्कृति का आदर्श अस्तुत केसे 
हैं । यह संस्कृति आत्म-फेन्द्रित या स्वार्यवादी न होकर परायवादी 
होगी, स्पच्छन्दतावादी या निरकुध न होकर ईश्वरीय नियमों कै, 
अधीन ह्वोगी, तथा पतनोन्मुख्ती और विनाशकारी न होकर रचतालई ' 
ओर कल्याणकारी होगी ! 
गांधी जी की सस्कृति-सम्बन्धी उक्त विघारघारा को: ० का 
उन्हें लोग अव्यावह्वारिक और कल्पनावादी कहेंगे । बहुत लोग 
समझ में नहीं आएगा कि इस थैरागी संस्कृति की क्या आवश्यकता 
है ? किन्तु यदि ऐसे लोग पाश्चात्य देशों की सामाजिक सांस्कृतिक 
अवस्था का अध्ययन करें और वहां के उच्च कोटि के प्रवुद् विचारों 
और समाजशास्त्रियों के विचारों का अनुशीलन करें, तो उन्हें आटे 
होगा कि पाश्चात्य संस्कृति, जिसे पूर्वीय लोग भी आदर्श मात बैं्े 
हैं, आज व्याधिग्रस्त है, निष्प्राण है । वहां वैथक्तिक, पारिवारिक, 
सामाजिक विंघटन चरम सीमा पर पहुंच चुके हैं। मानसिक विढ- 
तियां, रोग, आन्तरिक संघर्ष जीवन को आच्छादित किए हुए हैं।। 
विज्ञान की प्रगति और औद्योगिक उन्नति ने मनुष्य का यलीकरशी : 
किया हैं, और उसकी चेतना और आत्मा को विक्ृत किया है। 
विश्वविस्यात्‌ु महान्‌ समाजश्चास्त्री डा० पिटरिम सोरोकिति 
इसके सम्बन्ध में लिखा है, "हमारी मृतप्राव सस्कृति में घृणा, द्रंप 
ईर्ष्या और विरोध के कौड़े वजबजा रहे हैं, हिनके कारण अंपीम 
युद्बों, ऋन्तियों तथा अन्य रक्तसंघर्यों की ही पग-पग पर सम्भर्विती 
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है।” सोरोकिन इस समकालीन संस्कृति को स्वायंवादी या ऐन्द्रिक 
संस्कृति कहता हैं | उसका दृढ़ विश्वास है कि यह मानवता के 
निए विनाशकारी है। यदि मानवत्ता की रक्षा छरनो है, सुख, 
वान्ति एवं व्यवस्था स्थापित करनी है, तो हमें परा्थवादी या 
इल्पनाशील सस्कृति की प्रतिष्ठा करनी होगी । इस भावी “नयी 
प्रस्कृति को मूल भावना यह है कि सच्चा वास्तविक मूल्य बह 
बहुमुखी अनन्त सत्ता है, जिसमें ऐन्द्रिय, युक्तिमूलक तथा उत्तर 
ऐन्द्रिय, और उत्तर उक्ति मूलक पहलू भी शामिल हैं। ,८ »« उसमें 
भोतिक मूल्यों का स्थान ऊँचा व होकर अत्यन्त नगण्य और सीमित 
होता है । मानवीय भावनाओं का एक बड़ा अंश ईश्वरीय सामूज्य 
के सत्य, शिवं, सुन्दरम्‌ के शाश्वत मूल्यों की दिशा में मोड़ा जा 
सकता है । इन मूल्यों की प्रकृति अवैयक्तिक और सावंत्रिक है, 
परार्थवादी और उत्कृष्ट है।”” 

ऐसे विचारकों में डा० सोरोकिन अकेले नहीं है। अन्य 
अधिकांश विचारक भी यही मत प्रतिपादित करते हैं । संस्क्ृतिशास्त्र 
के महान्‌ पण्डित आर्नोल्ड ट्वायनवी पाश्चात्य संस्कृति के पतन 
को स्वीकार करते हैं ओर वह “यहूदी परम्परा पर आश्रित ईसाई 
घ्में को वे विश्व की आशा का केन्द्र नहीं समझते, वल्कि भारतीय 
समम्वय पर आधारित हिंन्दू और बोद्ध घ॒र्मो में मानव-समृद्धि और 
परिधाण की सम्भावता का दर्लेन करते है।” मानवश्चास्त्र और 
संस्कृति के विद्वान एलफेड ए० क्रोएबर का विचार है कि पाश्चात्य 
संस्कृति का सन्‌ १९०० के आस-पास से पतन प्रारम्भ हो गया। 
इसका मुख्य कारण यह है कि विज्ञान और कला ने घ॒र्मं से बिल्कुल 
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सम्बन्ध-विच्छेद कर लिया। जर्मन दाशं॑निक अलबर्ट स्वोट्जर 
संस्कृति का यथार्थ आधार नैतिकता मानते हैं। उनका मत है हिं 
जब संस्कृति में नेतिक मूल्यों का हास होने लगता है, तो सर्ह्ि 
पत्तनोन्मुखी हो जाती है; चूंकि पाश्चात्य संस्कृति नैतिक शूल्यवाई, 
भौतिकता और यान्त्रिकता का चरम विकास कर चुकी है, इप्तीतिए 
उसका द्वुतगति से प्ररन हो रहा है। यदि मानवता की 
पुनर्निर्माण करना है, तो सांस्कृतिक मूल्यों को जीवन-चेतना और 
आस्था पर आधारित करना होगा । वह कहता है, “जीवन के प्रति 
प्रेम और आस्था का अर्थ यह है कि मनुष्य उस असीम, ब्ेए, 
अग्रगामी इच्छाश्नक्ति के ऋड़ में प्रवेश करें जिस पर समस्त अध्तिल 
स्थित है । यह वस्तुविज्ञान से परे है। यह उस परम तत््व की ओर 
ले जाता है, जिसके असीम रूप विश्व में व्याप्त हैं।' अंग्रेज दार्मतिक 
बेंजामिन किड ने अपनी प्रुस्तक “सोशल इवलूशन में धर्म और 
परमार्थ को सामाजिक विकास का आधार माना है। #ांठीयों 
समाजशस्त्री इमाइल डुरखीम समाज का समठन आख्यात्मिफ और 
नैतिक मूल्यों के आधार पर करने के पक्ष में है। योगिराज थी अरविय 
संस्कृति और समाज में घर्म और आध्यात्मिकता को सर्वेवरि रात 
देते हूँ । वह कहते हैं--"धर्म अगर जीयन में सजीव रूप से बरितय ते 
किया जाय तो बह किसी काम का नहीं है । इसे क्ेयल लीवते # 
ही नही, अपितु जीवन के सभी अंगों में चरितार्थ करता होगा; 
इसकी आत्मा को हमारे समान, हमारी राजनीति हमारे सा 
दुमारे मौतिक विज्ञान, दुमारे बैयक्तिक चरित्र, श्रवृत्तियों ] 
अभीस्माओं में प्रश्निष्द होवा है और उनका पुनरतिमाष का 


धर्म और संस्कृति १३३ 


होगा ।” मु्धन्य तत्वनचिन्तक डा० राधाकृष्णन ने इसी आशय के 
विचार व्यक्त करते हुए लिखा है, “आज के संकट-काल में आवश्यक 
है कि समस्त विश्व की आध्यात्मिक शक्तियां आपस में मिल जाएं 
और महान धार्मिक परम्पराएं अपनी रूपगत भिन्नताओं को भूलकर 
अपनी आधारभूत एकता समझें ओर उसी में भोतिक पूर्व निश्वयवाद 
का विरोध करने की शक्ति ब्रहण करें ! जिस धर्म की रूपरेखा यहां 
प्रस्तुत है, वह वैज्ञानिक, प्रयोगसिद्ध और मानवतावादी धर्म हे। 
इसी से मानव और उसकी आत्मा का विकास हो सकता है ।” 

इस प्रकार हम देखते हैं कि संसार के प्रमुख विचारक और 
समाजधास्त्रों गांधी जो को ही भांति समकालीन सांस्कृतिक मूल्यों 
में परिवर्तन चाहते हें । इन सवका विश्वास है कि यदि मानव- 
जीवन के मूल्यों में धर्म ओर अध्यात्म का प्रवेश न होगा, त्तो 
मानवत्ता इस मृतप्राय संस्कृति से निध्प्राण, निस्तेज, निस्पन्द हो 
जाएगी। यदि संस्कृति का नवनिर्माण करना है, और मनुष्यों के 
रचनात्मक या सर्जेनात्मक तत्त्व को प्रदीप्त करना है, तो हमें 
संस्कृति को रचना करनी होगी। 

गांधी जी केवल घामिक संस्कृति के पक्ष-पोषक ही नहीं हैं, 
अपितु वह सांस्कृतिक धर्मे की भी प्रतिष्ठा चाहते हैं। जब कहते हैं 
कि जो धममे जीवन की व्यावहारिक समस्याओं के समाधान में 
सहायता नहीं करता है, वह धर्म नही है, तब वह धर्म को वेयक्तिक 
मोक्ष का खाघनमात्र नहीं मानते हैं, अपितु उसे वह मानवन्सेवा की 
कला के रूप में स्वीकृरर करते हैं, एक समग्र जीवन-पद्धति के 
में ग्रहण करते हैं। संस्कृति एक सश्लिष्ट जीवन-पद्धति और समाज- 
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कल्याण की प्रयोगसिद्ध प्रणाली ही तो होती है ! जब गांधी जी 
धर्म का लध्य मानवन्सेवा निर्धारित करते हैं, तो उसमें विज्ञान, | 
कला, साहित्य, नीति आदि के माध्यम से होने वाली मावव-्सेवा 
के विभिन्न रूपों अर्थात्‌ संस्कृति के विभिन्न अंगों का सहज हो 
समावेश हो जाता है | वस्तुतः ऐसा घ॒र्म संस्कृति का एक विकल्प 
हो जाता हैं अथवा यों कहें कि धर्म का सांस्कृतीकरण या 
सामाजीकरण हो जाता हूँ । 


प 


' गांधी: धर्म ओर राजनीति 
१. प्रारम्मिक 


राज्य और धर्म समाज को दो महत्वपूर्ण सस्थाएं हैं ॥ अति 
प्राचीनकाल से ये दोनों मानव-मन पर झासन करती आ रही हैं । 
कभी ये दोनों .समातान्तर क्रियाशील रहीं, कभी राज्य धर्म के 
अधीन रहा; कभी धर्म राज्य के निर्देशन में चला; कभी दोनों में 
सत्ता के लिए संधर्ष हुआ और आज राज्य धर्म से स्वच्छन्द हो गया 
है। प्राचीन भारत में राजदर्शन का विवेचन अधिकांशतः धर्मंशास्त्रों 
में ही मिलता है 

डा० के० पी० जायसवाल ने लिखा है कि प्राचीन हिन्दू राज+ 
तन्त्र में धमंशास्त्रों का सर्वोपरि स्थान था । धर्म राजा से भी उच्च 
और सब राजाओं का राजा था। कौटिल्य जैसे व्यावहारिक राज- 
नीतिज्ञ ने भी राजा को धर्म के अधीन नही रखा था । योरोप में 
भी प्राचीनकाल मे राजदशशंन को धर्म पर आधारित किया गया 
था; किस्तु मध्ययुग में घ्म ने राज्य पर इतना कठोर नियन्त्रण 
किया, कि राज्य छटपटाने लगा और अन्ततः उसने धर्म के पंजे 
से छूटने के लिए विद्रोह किया और दोनों में संघर्ष हुआ । कभी पोष 


१. डा* काज्लीप्रसाद जायसवाल-हिन्दूराज + तन्त्र, पू» ३०० | 
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ने कद्दा, “इस संसार का का शासन करने वाली दो सत्ताएं हैं- 
धर्माधिकारियों की पुनीत सत्ता और राजक्रीय सत्ता। इन दोनों 
सत्ताओं में धर्म सत्ता गुर्तर है, वयोकि कयामत के दिन ईश्वर के 
सम्मुख्त राजा के कृत्यों का उच्तर धर्म पुरोद्दितों को द्वी देता होगा ।” 
इस पर राज्य ने “न्यूटेस्टामेम्ट” के तकों का सहारा लेकर यह 
घोषित किया कि राजसत्ता ईश्वर प्रदत्त भक्ति है; जो भी उसका 
विरोध करता है, वह ईश्वर की आज्ञा का विरोध करता है कमी 
राजा को पोप की सत्ता स्वीकार करनी पड़ी और कमी प्रोप को 
राज्य के अधीन होना पड़ा । यह संघर्ष करीब एक हजार वर्षों 
चला और अन्त में मध्य युग की समाप्ति के साथ राज्यसत्ता की 
पर्मोच्चता प्रतिष्ठित हो गई । 

राज्य को धमंनिरपेक्ष बनाने में १५वीं शताब्दी के इटली के 
राजनीतिक विचारक मैकियाविली का वहुत बड़ा योग हूँ । उसने 
अपनी “प्रिस' नामक पुस्तक में यह प्रतिपादित किया कि राजनीतिक 
सफलता के लिए नीति ओर धर्म को राजनीति से पुर्णंतयः पृथक 
रखना चाहिए । धर्म और नैतिकता वैयक्तिक हैं, इनका राजनीति 
से कोई सम्बन्ध नहीं है । राजनीति में नैतिक और उचित वही 
है, जिससे राज्य का हित हो--पड़ोसी राज्य को हड़प करना, 
राज्य हित के लिए घोखा देना, हत्या करना, वचन ने पालन 
करना आदि राजनीति के अन्तर्गत अनैतिक और अनुचित नहीं हैं 
संक्षेप में, मंकियाविली दे कुटिल राजनीति का समर्थन किया। 
यद्यपि मेकियाविली के इन अधामिक और अनैतिक राजनीतिक 
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विचारों का प्रवल विरोध हुआ; किन्तु बाद में प्रकारान्तर से विश्व 
के अधिकांश राष्ट्रों ने उसी की पद्धति का अनुसरण किया। यह, 
कहना अनुचित न होगा कि आज विश्व-राजनी ति में मैकियाविलीय 
प्रवृत्ति का ही प्राधान्य है, अर्थात्‌, आज घमर्म-रहित राजनीति का 
पाआ्ाज्य है, छल-छप्न-युक्त राजनीति की प्रमुखता है, नीति-निरपेक्ष 
राजनीति का बोलवाला है। इसीलिए मैकियाविली को आधुनिक 
राजनीति का जनक कहा जाता है।! 

म्रध्युगीन 'तथा कथित धर्म” ने राजनीति पर नियम्त्रण करके 
पैमाज का बहुत अहित किया था, फलत: जनता और विचारकों 
ने धम-निरपेक्ष राजनीति का समर्थन किया था ; किन्तु धर्म-निरपेक्ष 
होकर राजनीति पूर्ण स्वच्छन्द और कुपथगामिनों हो गई, धूतंता का 
पर्याय बन गईं, मानवता के विनाप्न का एक कारण हो गई । आधुनिक 
राजनीति का हो फल है कि आज सम्पूर्ण विश्व का भविष्य 
अन्धकारमय है। 

'द्वात्मा गांधी का उद्भव इसी मैकियाविलीय राजनीति के 
भग में हुआ। नोवल-पुरस्कार विजेता सुप्रसिद्ध फ्रेंच लेखक रोम्यां- 
रोलां के शब्दों में “योरोप की दृष्टि मे उनका उदय उस समय 
हैआ, जब ऐसा उदाहरण लगभग आश्चये लगता था। थूरोप चार 
घर्षों के उस भीषण युद्ध से निकल ही पाया था, जिसके फलस्वरूप 


*पैवेनाश, भग्नावशेष और प्रारस्परिक कटुता के चिन्ह अभी 


विद्यमान थे और, और भी अधिक नृश्नस नए-नए युद्धों के बीज बो 
रहे थे। साय-दो-साथ क्रान्तियां हो रही थी और समाजगत 


$ कषण्णाक्स्च्त ग-पालिटिकल् स्पोरीज, पृ० २८४५ 
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ने कहा, "इस संसार का का झासन करने वाली दो सत्ताएं हैं- 
पर्माधिकारियों की पुनीत सत्ता और राजकीय सत्ता। इन दोनों 
राद्याओं में धर्म सत्ता गृस्तर है, क्योंकि कयामत के दिन ईसर के 
सम्मुस राजा के झृत्यों का उत्तर परम पुरोहितों को द्वी देता होगा ।! 
इस पर राज्य ने “नयूटेस्टामेण्ट” के तहाँ का सहारा लेकर यह 
पोषित किया कि राजसत्ता ईख़र प्रदत्त शक्ति है; जो भी उसका 
विरोध करता है, वह ईश्वर की आजा का विरोध करता है । कमी 
राजा को पोष की सत्ता स्वीकार करनी पड़ी और कमी प्रोप को 
राज्य के अधीन होना पड़ा। मह संधर्प करीब एक हजार वर्षों 
घला और अन्त में मब्य युग की समाप्ति के साय राज्यसत्ता की 
पर्मोच्चता प्रतिप्ठित हो गई । 

राज्य को धर्मनिरपेक्ष बनाने में १५वों झताब्दी के इटली के 
राजनीतिक विचारक मंकियाविली का वहुत बड़ा योग हूँ। उसने 
अपनी “प्रिंस” नामक पुस्तक में यह भ्रतिपादित किया कि राजनीतिक 
सफलता के लिए नीति ओर धर्म को राजनीति से पूर्णतयः पृथक्‌ 
रखना चाहिए । धर्म और नैतिकता वैयक्तिक हैं, इनका राजनीति 
से कोई सम्बन्ध नहीं है । राजनीति में नैतिक और उचित वहीं 
है, जिससे राज्य का हित हो--पड़ोसी राज्य को हड़प करना, 
राज्य हित के लिए धोखा देना, हत्या करना, वचत न पालन 
करना भादि राजनीति के अन्तगंत अनैतिक और अनुचित नही हैं । 
संक्षेप में, मैकियाविली ने कुटिल राजनीति का समर्थन किया। 
भ्रद्पि मैकियाविली के इन अधामिक और अनेतिक राजनीतिक 
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विचारों का प्रवल विरोध हुआ; किन्तु बाद में प्रकारान्तर से विश्व 
के अधिकांश राष्ट्रों ने उसी की पद्धति का अनुसरण किया। यह, 
पहना अनुचित न होगा कि आज विश्व-राजनीति में मैकियाविलीय 
प्रवृत्ति का ही प्राघान्य है, अर्थात्‌, आज धर्म-रहित राजनीति का 
ाप्नाज्य है, छलनचप्न-्युक्त राजनीति की प्रमुखता हैं, नोति-निरपेक्ष 
राजनीति का बोलबाला है। इसोलिए मैकियाविली को आधुनिक 
का जनक कहा जाता है ॥! 

मध्युगीन 'तथा कथित धर्म” ने राजनीति पर नियन्त्रण करके 
समाज का वहुत अहित किया था, फ़लतः जनता और विचारकों 
ने धर्म-मिरपेक्ष राजनीति का समर्थन किया था ; किन्तु धर्म-निरपेक्ष 
होकर राजनीति पूर्ण स्वच्छन्द और कुपथगामिनी हो गई, धूर्तता का 
पर्याय वन गई, मानवता के विनाश का एक कारण हो गई । आधुनिक 
राजनीति का ही फल है कि आज सम्पूर्ण विश्व का भविष्य 
अन्धकारमय है। 

'हात्मा गांधी का उद्भव इसी मैकियाविलोय राजनीति के 
युग में हुआ। नोवल-पुरस्क्ार विजेता सुप्रसिद्ध फ्रेंच लेखक रोम्या- 
होजां के दब्दों में “योरोप की दृष्टि मे उनका उदय उस समय 
हैआ, जब ऐसा उदाहरण लगभग आश्चर्य लगता था। यूरोप चार 
बैषों के उस भीषण युद्ध से निकल ही पाया था, जिसके फलस्वरूप 

नसबनाश, भग्तावशेष और पारस्परिक कटुता के चिन्ह अभी 

विद्यमान थे और, और भी अधिक नृथंस नए-नए युद्धों के बीज वो 
रहे थे। साथ-ही-साथ क्रान्तियां हो रही थीं और समाजगत 
है अनैग-आालिस्किल ब्योरीज, बृ० २८५ 
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पारस्परिक घृणा की खला राष्ट्रों का हृदय नोच-नोव कर खा 
रही थी । योरोप ऐसी दुर्भर रात्रि के नीचे दबा कराह रहा था, 
जिसके गर्भ में थी निराशा और निःसहाय अवस्था। और प्रकाश 
की एक भी रेखा दृष्टिगत नहीं हो रही थी।/! भारतवर्ष भी 
ब्रिटिश साम्राज्य का एक अंग होने के कारण इस राजनीतिक 
दुष्प्रवृत्ति से मुक्त नहीं था । 
गांधी जी मूलतः घामिक और आध्यात्मिक व्यक्ति ये। उतकी 
धर्म मानवतावादी था। वह अपने देशवासियों का उद्धार करता चाहते 
थे, जिसके लिए सबसे पहली आवश्यकता थी राजवीति 
स्वतन्त्रता । राजनीतिक स्वतन्त्रता कहने-सुनत्े या प्रा्यतानत्र देने 
से नही प्राप्त हो सकती थी, अपितु इसके लिए 
ब्रिटिश ज़त्ता के साथ संघर्ष करने की आवश्यकता थी, राजवीर्ति . 
में सक्रिय रुप से भाग लेने की आवश्यकता थी। गांधी घन 
ने राजतीति के प्रचलित स्वरूप को देख-समझ कर अनुभव किया मे 
कि कुटिल राजनीति मानवता के लिए किसी भी दशा में उचित 
नहीं है । वह राज्य और राजनीति को मानव-कल्याण का साएव 
मानते थे। साधन के सम्बन्ध में उनके दृढ़ विचार ये, "जे वो 
होंगे, वेसा ही साध्य होगा ।” यदि साधन पवित्र, बालक और ! 
शुद्ध होंगे, तो लक्ष्य की सिद्धि भी समुचित होगी। फल पौठि 
राजनीति के तत्कालीन मूल्यों को अस्वीकार किया और 
में शुद्ध धाभिक और आध्यात्मिक मूल्यों की श्रतिष्ठा के मिएए 
प्रयत्न किया । गन 
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२. धर्म और राजनीति की अभिन्नता 

हम पिछले पृष्ठों में लिख चुके हैं कि गांधी जी का धर्म 
सम्प्रदाय मत या वाद का पर्याय नहीं है, अपितु यह सावंभौसिक 
और धाश्वत नैतिक मूल्यों का समुच्चय हैँ, सत्य और प्रेम पर 
आधारित है। इसके अतिरिक्त उनकी मान्यता है कि धर्म 
समान का अभिन्न अंग है; समाज के प्रत्येक पक्ष से सम्बन्धित है, 
धर्म के बिना मनुष्य और समाज जी नहीं सकते हैं। “मानव 
प्रवृत्तियों का सारा सप्तक एक अविभाज्य वस्तु है। आप सामाजिक 
भाधिक, राजनीतिक और विधुद्ध धामिक काम के अलग-अलग 
पाने नही बना सकते ।”। अतः राजनीति को धर्म से पृथक्‌ नहीं 
किया जा सकता, अथवा धर्म को राजनीति से अलग नहीं किया 
जा सकता। उन्होने स्पप्ट घोषित किया, “मेरे लिए धर्म-विद्वीन 
राजवीति कोई चोज नही है। धर्म के मानो वहमो और गातानु- 

ग्तिकत्व का धर्म नही है, द्वेप करने वाला और लड़ने वाला 

एम नहीं हूँ, बल्कि विश्वव्यापी सहिष्णुता का धर्म है। नीतिशून्य 
राजनीति स्वंधा त्याज्य है ।” उन्होने यहां तक कहा, “राजनीति 
धर्म की अनुगामिनो है । धर्म से धून्य राजनीति मृत्यु का एक जाल 
है; बयोकि उससे आत्मा का हनन होता है ।'? 

जब संसार में कूटिल राजनीति का संकड़ों दर्षों से सामृज्य 
पैसा आ रहा था, तो गांधी जी का इस प्रकार का मत विचित्र या 
अस्वानाविक-धा घा। फलतः अनेक भारतवाधियों ने ही उनके मत 
+++>त+--+ 
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का खण्डन किया । उम्र नीति के समर्यक श्री ठिलक जी ने कहा 
कि राजनीति साधुओं का खेल नहीं है। इसका गांधी जी ने उच्चर दिया 
कि राजनीति साधुओं का और केवल साधुओं का काम है। 
साधुओं से उनका आश्यय अच्छे व्यक्तियों से है । विश्व कवि खरीद 
चाथ टैगोर से भी गांधी जी के मत से असहमत होते हुए कहां था, 
“धर्म की इस महान्‌ निधि को राजतीति की इस कमजोर नौका 
में, जो दलवन्दी की ऋुद लहरों से टकराती रहती है, मत रखो ।” 
गांधी जी ने इसका भी उत्तर दिया था कि विना धर्म के राजवीति 
'एक मुर्दा है, जिसका सिवा जला देने के और कोई उपयोग नहीं 
हो सकता है ।! गांधी जी के सुयोग्य राजनीतिक उत्तराधिकारी 
पं० जवाहरलाल नेहरू भी प्रारम्भ में गांधी जी के राजनीति और 
धर्म के मिश्रण को उपयुक्त नहीं समझते ये, कभी-कभी स्वभाव के 
अनुसार खीज उठते थे; किन्तु वाद में वह गांधी जी के मत के 
समर्थक और प्रचारक बने। उन्होंने लिखा कि गांधी जी संदा 
राष्ट्रीय आन्दोलन के धामिक और आध्यात्मिक पक्ष पर जोर 
दिया करते थे, जिसका सारे आन्दोलन पर गहरा प्रभाव पड़ा और 
जहाँ तक जनता का प्रश्न है, उसने एक सजीव आन्दोलन का हप 
घारण कर लिया ।? उन्होंने आंगे लिखा कि राजनीति के आध्यात्मी- 
'करण का विचार बहुत सुन्दर प्रतीत हुआ । डा० दाघाइृष्णन्‌ ने 
गांधी जी के विचार का समर्थन करते हुए लिखा है कि राजनीतिक 
१. भगवानदास कैला--राजव्यवस्था सर्वोदय की दृष्टि में, पृ« २६ 
२. जवाहरलाल नेहरू--राष्ट्रपिता, पृ २९ 

हे. वही पू० ४१ 
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क्षेत्र मे मनुष्य को अधिक सफलता नहों प्राप्त हुई है, इसका मुरु 
कारण बह हूँ कि उसने राजनीति से धर्म को पृथक्‌ रखा | 
३. धामिक राजनीति और धर्म-निरपेक्ष-राज्य 

जब गांधी जी कहते हैं कि राजनीति धर्मानुमोदित हो, तो व 
योरोप की भध्यगुगीन स्थिति को ल्ञाकर धामिक सस्थाओं, पोए 
प्रादरियों, मौलिवियों अथवा पण्डितों के हाथ में राज्य सत्ता नह 
पोंपना चाहते हैँ और यह भी नही चाहते हैं कि राज्य धर्म या 
किसी विशेष सम्प्रदाय का प्रचारक वन जाए और अधिक-से-अधिक 
लोगों को अपने धर्म में परिवर्तित करे । उनकी आदर्श सर्वोदय- 
समाज-व्यवस्था में तो राज्य धर्म-निरपेक्ष है, जिसका आशय है 
कि राज्य में रहने वाले प्रत्येक नागरिक को बिना किसी वाघा के 
अपना धर्म-पालन करने का पूर्ण अधिकार हो--राज्य न तो किसी 
धर्म का संरक्षण करे और न किसी धर्मा के उचित विकास में बाधक 
हो। सक्षेप्र में, राज्य का अपना कोई विशेष धर्म या सम्प्रदाय नही 
होना चाहिए, ऊिन्तु राज्य धर्म-रहित भी न हो । राज्य को नीति- 
धर्म के शाश्वत और सार्वेभोमिक नियमों-सत्य, अहिंसा, प्रेम, 
सेवा आदि-भादि का पूर्ण पालन करना चाहिए। इसी प्रकार 
शाजनीतिशे सब धर्मों के प्रति समान भाव रखें तथा राजनीति या 
सार्वजनिक जीवन में नीति-घर्मं के सार्वमौमिक मूल्यों पर अठल 
रहे । चूकि प्रत्येक धर्म के आधारभूत सिद्धान्त एक ही एक प्रकार 
के हैं, इसलिए राजनीतिज्ञों को कोई कठिनाई न होगी । 

समाजश्ञास्त्री इब्जर ने लिखा है कि जब राज्य किसी विश्ञेप 
भर्म' को सरक्षण प्रदान करने लगता है, तो वह धर्म की ओट में 
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सामिक रिद्धास्तों का ही खण्डन करने लगता है, अर्यात्‌, धर्म राज्य 
के स्थार्यों की पूर्ति का साधन बन जाता है। द्वितीय विश्वयृद्ध में 
जापान के घासकों ने राष्ट्र को युद्ध के लिए सम्रद्ध करते के लिए 
शिण्टरो धर्म के प्रतीकों का खुल कर प्रयोग क्रिया ओर यह घोषित 
किया गया हि जापान के समस्त युद्ध पवित्र हैं; क्योकि ये सब 
दैवी राजा की सर्वोच्च आजा से हो रहे हैं, जो कभी गलती नहीं 
कर सकता | 
इगलण्ड ने द्वितीय विश्वयुद्ध को धर्म-युद्ध की ही सजा दी थी, 

अपने आक्रमण को वर्वर और अदैतिक नाजियों के विरुद्ध 'बुलिस 
कार्यवाही' कहा था । यहां तक कि कुछ लोगों ने दिंरोश्विमा की 
ध्वंस-लीला को ईसाई नैतिकता से उचित माना था ॥१ तालय॑ यह 
है कि राज्य ने पूर्ण अहिसक ईसा के सिद्धान्तों का उपयोग लाखों 
चैगुनाह लोगों की नृश्वस हत्या के लिए किया था। गांधी जी ने 
धर्म का दुरुपयोग होते देख कर कहा था, “एक प्रथम श्रेणी की कर्ण 
अटना है कि ससार की वे जातियां, जो ईसा को शान्ति का राजा 
कह कर उनके सदेश में विश्वास रखने का दावा रखती हैं, 
चास्तत्रिक व्यवहार में उस विश्वास का परिचय नहीं देतीं। ६२ 
यह तो मेरी पक्की राव है कि आज का योरोप ततो ईशर की 
भावना का प्रतीक है, न ईसाई घर्भ की भावना का वल्कि झतान 
की भावना का प्रतीक है और शतान की सफलता तब सबसे अधिक 
होती है, जब अपनी जवान पर खुदा का नाम लेकर आता है ।”* 
१. मिल्टन इज्जर--रिली> सोतता० ऐण्ड दि इण्डिविजुअल, प्‌० ३५४ 
२. इलियट एण्ड मेरिल--सोशल डिस आर्गेनाइजेशन, पृ० ७१४५ 

३. मांधी-सत्य ही ईश्वर है, पृ» १३२-१३२३ 


धर्म और राजनोति श्ड्३ 
इसल्लिए गांधी णी चाहते हैं कि राजनीति का साध्य धर्म हो, 
और यह धर्म धच्चा पमं, वास्तविक मानवतावादी धर्म हो। सम्प्रदाय 
सदा पूर्वाग्रह, द्वेंप और पाखण्ड का प्रसारक हो जाता हैं। जब 
राजनोति किसी सम्प्रदाय को अग्रीकार करती है, तो वह उसे 
साधन बनाती है, उसे अपने स्वार्थों के अनुसार मोड़ लेती है । 
गांधी जी की दृष्टि में धर्मा राजनीति का साधन नहीं, साध्य है। 
जब राजनीति में घर्मा-पालन को सक््य मान लिया जाएगा, 
तो राजनीतिज्ञों फो सच्चा धामिक बनना पड़ेगा, अनासक्त योगी 
बननों पड़ेगा, निप्काम कर्मी होना होगा, याजनीति को यम-झर्मा के 
रुप में स्वीकार करना होगा। “मज्ञ का अर्य है इस लोक या 
परलोक में किसी भी बदले की इच्छा के विना परा्थ (दूसरे के 
लिए) किया हुआ कुछ भी घुभ कर्म । धरोर से, मन से या वाणी 
से हो सकता हूँ ५! कम का विशाल से विध्ाल अर्थ सना चाहिए । 
पर! का अर्थ सिर्फ मनुध्य वर्ग नही, बल्कि तमाम जोव ॥'! तात्ये 
यह है कि राजनीति सर्वेभृतद्वित से किया गया तनिप्काम कम का 
क्षेत्र है। 
गांधी जो ने भारतीय स्वतन्तता-समग्राम के लिए जो राजनोतिक 
आायंफर्ता तैयार किए पे, उन्हें 'सत्याप्रही' को सभा दो परी भोर 
उनके दोटे-दोटे जाचरण को नियन्वित करने के लिए दत निर्धारित 
हिए थे । उनका विर्देध पा कि प्रत्वेक कार्यरत इस निदमो या 
इडो झा पालन फरे | थे दठ पे-सप्प, अहिसा, प्रक्षरर्र, प्रश्वाद, 
अस्ठेय, अपरिपरह, भमय, अस्पृश्यता-निवारण, ब्रायिक थम, झ्वें 
अप 
१ बाधी-पीतादोष, पू५ १७ 
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धर्म समभाव, स्वदेशी आदि। इन ब्रतों को पालन करते हुए 
राजनीतिक कार्य करने वाले की परदलोलुपता, 'स्वार्थपरता, छत, 
प्रपंच, अन्याय, अत्याचार आदि वर्तबान राजनीति के प्रचलित 
उपायों को त्यागना होगा, और उन पद्धतियों और अ्रवृत्तियों को 
अधिक-से-अधिक प्रोत्साहन देना होगा, जिनसे समाज में वास्तविक 
शान्ति-व्यवस्था स्थापित हो, सगठन और एकता को वल मिले और 
समाज के अधिकांश लोगों का ही नहीं अपितु समस्त लोगों का 
यधासम्भव अधिकतम विकास हो । 


वस्तुतः ग्रांधी जी की धर्म की अवधारणा जार्ज सिमेल, वेबर, 
डुरखीम आदि प्रख्यात समाजशास्त्रियों की अवधारणा के अनुरूप 
हैं । जाजे सिमेल के अनुसार धर्म सामाजिक एकता की अवधारणा 
की उच्चतम अभिव्यक्ति है! डुरखीम और देवर भी धर्म को मानव- 
समाज को सगठित और एकोहृत करने याला तत्व मानते हैं । 
जब गाधों जो धर्म का सामाजिक क्षेत्र में उपयोग करते हैं, तो वह 
भी इसी परिय्रेक्य से प्रेरित हैं। जब बढ राजनीति का आष्याक्षी* 
करण करने को कदते हैं, तो वहू राजनीति से बिग्रद, शिदन, 
पिद्वोंह, ओर जिनाझ की प्रवृत्तियों का उन्मूलद करता करता चाहये 
हैं तथा स्दुभावना, सदधोग, समस्वय तथा समठन के तखों का 
पधिझ्तम समायेश चाहते हैँ । साराशतः गाधी की राजनीति धर्म 
की पूरक दै । 


३. शर्दे मिमत-योखियोखाजी श्राफ़ रिलीजन, पृ* ९ हु 
ह. बहा, पृ* ८ 
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४. धर्म और राजनोति तथा अन्य विचारक 

धर्म भौर राजनीति के समन्वय का गांधी जी का विचार नया 
नही है । विश्व के अन्य आधुनिक युग के अनेक विचारकों ने इस 
प्रश्त पर विचार किया है तथा प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप से राजनीति 
को धर्म पर आधारित करने का प्रस्ताव रखा है । 

समाजशास्‍्त्र का जन्मदाता फ्रांसीक्ती विद्वान आगस्ट कास्टे 
राजनीतिक व्यवस्था को नैतिक और धामिक मूल्यों के अनुसार 
सचालित करने को कहता है ॥ उसके अनुसार राजनीतिक थरक्ति कै 
लिए तोन बातें अत्यन्त आवश्यक हैं-बोद्धिक पथ-प्रदर्शन, नैतिक 
स्वीकृति और सामाजिक नियनन्‍्त्रण। उसने ऐसे आदर््ष बौद्धिक 
पुरोहितों की कल्पना की है जो राज्य के कार्यों का नैतिकता के 
आधार पर निर्देशन करेगे। कास्टे का विश्वास है कि न॑तिक निर्देशन 
ओर पथ-प्रदर्शन में निरकुश राजनीति का अन्त हो जाएगा 0 
इयलेण्ड के समाजशास्त्री हस्वर्ट स्पेंसर ने करीय सौ वर्षो पूर्व ही यह 
अनुभव किया था कि राजनीति में नीति की उपेक्षा के कारण राज्य 
कै कार्यों में अक्षमता का बहुत समावेश हो गया है, जिससे समाज में 
अनेक जदिल समस्याएं उत्पन्न हो गई हैं। उसका मत था कि राज्य 
का अस्तित्त केवल इसलिए है कि समाज में अनेतिकता का 
अस्तित्व है । यदि समाज में अनैतिकता न हो, तो समाज में कोई 
बुराईन रहेगो और राज्य की आवश्यकता भी न रहेगी।* 
पाश्चात्य राजनीतिक दर्शन मे आदर्शंवादी या नेतिकतावादी राज 
१. शम्भूरत्व त्रिपाठी--पामाजिक विचारों का इतिहास 


२. वही 


री 


१४६ गांधी : धर्म भौर समाज 


मीतिक विचारक टामस द्विल ग्रीन, एफ: एच. ब्रैंडले, वी. वोसके, अरेस्ट 
बाक॑र थादि राजनीति में नैतिकता का पूर्ण समर्थन करते हैं। 
उनका मुख्य सूत्र ही है कि राज्य नैतिक है और व्यक्ति के सर्व गीण 
विकास के लिए आवश्यक है । बद्रेण्ड रसेल्, हेराल्ड जे० लास्की 
भी प्रप्रत्यक्ष रूप से राजनीति में नैतिकता का समर्थन करते हैं। 
रसेल महोदय ने लिसा है, “राजनीति में भी और निजी जीवन में 
भी सर्वोच्च सिद्धान्त यहो होना चाहिए कि जो कुछ भी सृजनात्मक 
है, उसे बढावा दिया जाए, और स्वामित्व पर आधारित आवेगों 
भर इच्छाप्रों को कम किया जाए” ।! लास्की मानवंतावाद और 
विश्ववन्धुता का समर्थक तथा ग्रीन की नेतिक चेतना से प्रभावित 
होने के कारण राजनीति में नंतिक मूल्यों का समर्थन करवा हैं। 
डा० सोरोकिन ने लिखा है, “राज़्यों पर, जिनमें विश्वराज्य और 
खनकी सरकारें भी शामिल हैं, वे ही सावंभौमिक नैतिक, वेष 
आदेश लागू होने वाहिए, जो व्यक्तियों ओर बैयक्तिक संस्थाओं पर 
लागू होते हैं । वे इन सार्वभोमिक नैतिक और वैध आदेझों से परे 
नहीं माने जाने चाहिए। उनकी अस्तित्व-रक्षा के लिए व 
ऋूटनीत्ति की मानवद्रोही नीति समाप्त हो जानी चाहिए । 

साययंश यह है कि विश्व के अनेक प्रमुख राजनीविद्यास्त्री 
और समाजश्ास्त्री राजनीति को सार्वभौमिक वेतिक मूल्यों और 
आदर्शों पर आश्रित होने में ही मानवता का कल्याण अनुभव करते 
हैं और जब ग्रांधी जो राजनीति को घर्मं के अधीन करने को कहते 
१- बट ण्ड रसेल--सामाजिक पुननिर्माण के सिद्धान्त, पृ० १६७ 
२. पिटरिंम सोरोकिन--मानव की नवरचना, पृ० २०४ 
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हैं, तो वह इन्हीं पूरवर्ती परवर्ती, या समकालीन सिद्धान्तयास्त्रियों 
का कम्र से कम इस सम्बन्ध में समर्थन हो करते हैं अथवा यों कहें कि 
इस सन्दर्भ में गांघी जी तथा इन विचारकों के मत में सादृश्य है 


४. धामिक राजनोति : सिद्धान्त और व्यवहार 

विश्व के अधिकांश भागों में कम से कम राजनीति के क्षेत्र में 
धिद्वात्त और व्यवहार के बीच बड़ी खाईं देखने को मिलती 
है। प्रायः व्यावहारिक राजनीति के क्षेत्र मे सद्सिद्धान्तों कौ ओर 
ध्यान ही नहीं दिया जाता है। केवल किसी प्रकार से सत्ता प्राप्त 
करने या सक्ष्य-्पूति करने का प्रयास किया जाता है । वि व्याब- 
हारिक राजनीतिज्ञ कभी किसी सदसिद्धान्त की दुहाई देता है, तो 
अधिकांज्नत: उसकी 'बगुला भगत' की सी एक चाल होती है । यही 
कारण था कि जब गांधीजी ने राजनीति को धामिक बनाने की बात 
कही थी तो सबको आश्चये हुआ था । 

गाघी जी मूलतः सत्य श्रौर अहिंसा के अटल उपासक थे ॥ 
वह पहले घामिक और फिर राजनीतिज्ञ थे । डा० राधाकृप्णन्‌ के 
अनुसार वह सत्य के लिए राजनीति क्या भारत को नन्‍्योछावर 
कर सकते थे | अत: वह्‌ राजनीति में पड़ने पर नीति धर्म या 
नेतिकता को नहीं छोड़ सकते थे और न किसी दशा में ऐसा उचित 
समझते थे । अधिकांश धामिक लोग धर्म के आवरण में राजनीतिज्ञ 
होते है; किन्तु गांधी जो राजनीतिज्ञ के रूप में धामिक थे । उन्होने 
स्वयं कहा था, "मैं जितने घामिक पुरुषों से मिला हूँ, उनमें 
अधिकतर को मैंने छश्ववेश में राजनीतिज्न ही पाया; किन्तु मैं 
राजनीतिन्न का वेश घारण करके भी हृदय से घामिक हूँ ।” 
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गांधी जी मन, वचन और कर्म से धामिक-आध्यात्मिक थे, 
अतः राजनीति में भी उन्होंने प्तफ्न प्रयोग करके प्रदक्षित कर 
दिया कि धार्मिक राजनीति का सिद्धान्त अव्यावहारिक नहीं है, 
अपितु पूर्ण व्यावहारिक है । घामिक और आध्यात्मिक विचार के 
लोगों के लिए राजनोति भे सफलता सम्भव है। वह अपना 
राजनीतिक गुरु श्री गोपालकृष्ण गोखले को मानते थे। उनसे 
उन्होंने शिक्षा ग्रहण की थी कि राजनीति में यथार्थ सफलता 
राजनीति को आध्यात्मिक और घामिक बनाने से हो सकती है । 
वह गोखले को सफल राजनीतिज्न मानते थे तथा उनकी सफलता 
का आधार उनकी आध्यात्मिकता मानते थे। उन्होंने १९१५ में 
बगलौर में गोखले के चित्र का अनावरण करते हुए बहा था, 
गोखले ने हमे शिक्षा दी है कि देशभक्ति का दावा करने 
वाले “प्रत्येक भारतीय का स्वप्न, भाषा द्वारा देश का गौरव 
बढ़ाने की अपेक्षा देश के राजनीतिक जोवन और सस्वाओं का 
आध्यात्मीकरण करना, द्वोरा चाहिए। उन्होने मेरे जीवन को 
अनुप्राणित किया तथा आज भी प्रेरित कर रहे हैं, गिससे में 
अपने को शुद्ध करने त्तथा अपना आश्यात्मीकरण करने का प्रयात्त 
कर रदा हूं। मैंने अपने को उस आदर्श के लिए अधित कर दिया 
है ।* तास्पर्य यह हे कि गाधी जो के लिए राजनीति के आध्यक्मी- 
करण की बात कल्पता या अब्यवद्वार्य नहीं थी; क्योकि उसके 


समक्ष जी का शुद्ध राजनीतिक जीवन एक उयलन्त उदाहरण 


है. गांधी-गोपले माई प्रालिटिकल गुरु, पृ” 2९ 
३. बद्दी पृ २९ 
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के रुप में प्रस्तुत था । जो प्रयोग गोखले जी ने एक सीमित क्षेत्र 
में किया था, गांधीजी ने उसे ही दक्षिणी अफ्रोका तथा भारत 
के विस्तृत क्षेत्र में किया । गोखले जी अपने जीवन में अपने अधिक 
अनुयायी नहीं बना सके; किन्तु गांधी जी ने जनसमूहों को किसी 
सीमा तक प्रश्चिक्षित किया तथा विश्व के राजनी तिज्ञों का मार्गे- 
दर्शन किया, राजनीति के क्षेत्र में जिसे असम्भव कहा जाता था, 
उसे उन्होंने सम्भव कर दिखाया। उन्होंने सत्य, अहिसा भादि 
धामिक-नैतिक सिद्धान्तों का केवल वेयक्तिक ही नहीं सामूहिक 
क्षेत्र मे सफलता पूर्वक प्रयोग किया । उनको सफलताओं को ससार 
के राजनीतिज्ञों ने आश्चर्य और श्रद्धा से स्वीकार किया है। 
अमरीका के प्रसिद्ध वकील और अर्थशास्त्री रिचर्ड बीग्रेग ने गांधीजी 
की राजनीतिक पद्धति-सत्याग्रह-की सफलता का मूल्यांकन करते हुए 
लिखा है, “इस आधुनिक युग में गांधी जी ऐसे प्रमुख व्यक्ति हैं, 
जिन्होंने इस सिद्धान्त को विकसित किया है और संगठित सामूहिक 
रुप से बड़े आन्‍्दोलनों में उसका प्रयोग किया और अनेक कठिन 
परिस्थितियों में भी वास्तविक सफल लड़ाइयां लड़ कर इस सिद्धान्त 
के विस्तार को सिद्ध कर दिखाया ।” प्ो० अल्बर्ट आइन्सटीन ने 
कहा था, “गांधी जी ने सिद्ध कर दिया कि केवल प्रचलित राज- 
नीतिक चालबाजियों और धोखाधड़ियों के मक्कारी-भरे खेल के 
द्वारा ही नही, वल्कि जीवन के नैतिकतापूर्ण श्रेष्ठर आचरण के 
पैबल उदाहरण द्वारा भी मनुष्यों का एक बलशालो अनुगामी दल 
अर 


*. रिच्ड बी० ग्रेग-अहिंसा की शक्ति, पृ० ३५ 
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एकत्र किया जा सकता है / लुई फिश्वर के अनुसार “गांधी जी दे 
सिद्ध कर दिया कि ईसा तथा ईसाई पादरियों और बुद्ध का और 
कुछ इबरानी पैगम्बरों और यूनानी ज्ञानियों का, आध्यात्म आधुनिक 
समय में तथा आधुनिक राजनीति पर श्रयुक्त हो सकता है।* 
अमेरिका के समाजवादी दल के नेता ने अमेरिकावासियों को सवाह 
दो है कि जैसे गांधी जी ने बोसवीं झताब्दी में राजनीति और 
नैतिकता का सफल और प्रभावकारी समन्वय किया है, उसी प्रकार 
हमें भी करना चाहिए ।$ 


मई 


है लुई छिशनर की गांधों कद्ातों मे उद्धृत पृ० ९ 
३* बद्दी पृ १५९ 
३. मैंवकाइण्ड-मार्च १९६६, अक ४३ 
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१. प्रारस्सिक 


समाजशास्त्रियों का तिष्कर्प है कि धामिक विचार, आदर्श 
और सस्थाएं समाज की अर्थ-व्यवस्था को ज्ञात-अज्ञात रूप में 
प्रभावित करती रही हैं और आज भी कर रही है तथा भविष्य में 
भी ऐसी कोई सम्भावना नही है कि अर्थ-व्यवस्था धर्म के प्रभाव से 
मुक्त हो जाएगी ॥! विज्ञान और औद्योगिकी कितनी ही प्रगति 
करलें, किन्तु वे धर्म का उन्मूलन नही कर सकती है । यदि धर्म का 
अस्तित्व रहेगा, तो उसका समाज की विभिन्न सस्थाओं-जिनमें 
आधिक सस्थाएँ भो हैं-पर निश्चित प्रभाव पड़ेगा । जमे समाज- 
शास्त्री मेक्सवेबर ने धर्मं और अर्थ व्यवस्था के पारस्परिक सम्बन्ध 
का अत्यन्त विशद और अनुसन्धानपूर्ण अनुशीलन किया है। उसने 
विश्व के प्रमुख घर्मो-फनपफ्यूसियन, हिन्दू, बौड़, ईसाई, यहुदी 
आदि-का अध्ययन किया है और साथ-ही-साथ इन धर्मों के मानने 
वालो के आधिक जीवन का भी सूक्ष्म विश्लेप किया है ।* इन अध्ययनों 
मे धर्म और अये को परस्पर सम्बन्धित करने पर इस निष्कर्ष पर 
१. किग्सले डेविस-ह्य मन सोसाइटी, पू« श४२ 
३. शम्मुरल विपाठी-सामाजिक विदारों का इतिहास, पृ० २९८४-३ १२ 
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पहुँचा है क्रि आयिक नीतिश्ास्त्र क्षे निर्माण में धर्म बहुत 
प्रभावशाली कारक होता है । उसका मत है कि आधुनिक पूंजीवाद 
प्रोटेस्टेण्ट धर्म के प्रमुख प्रभाव से उत्नन्न हुआ है तथा इसकी 
आत्मा पूर्णंतय: प्रोटेस्टेण्टवादी है ।! हिन्दुस्तान की आधिक अप्रयति 
के लिए हिन्दू और बौद्ध धर्म की पारलोकिक विचारधारा को प्रमुल 
माता है। 

इसी प्रकार उसने अन्य देशों की आथिक संरचना झौर उनके 
धर्मों में सम्बन्ध स्थापित किया है । 

भारत के प्राचीन समाजथ्ास्त्रियों ने अर्थ को घर्म के अधीव 
ही रखा है। उनके विचार के अनुसार मानव व्यक्तित्व के विकास 
ओर समाज के निर्माण के लिए-धर्म, अर्थ, काम के समन्वय को 
आवश्यकता है। 

ग्ांघी जी ने अर्थ और धमे के वैज्ञानिक सम्बन्ध को अनुभव 
किया है--वह धर्म और जर्थ को अन्योश्रित मानते हैं । 

२: अर्थ ओर धमम-पालन 

गांधी जी एक ओर यह कहते हैं कि मुई की दोक से ऊट का 
निकल जाना सम्भव है, किन्तु धनवान का ईश्वर के निकट पहुँचना 
धम्भव नहों है; और दूसरी ओर कहते हैं कि गरीबों के पास 
ईश्वर का सन्देश ले जाना कूत्ते के सामने ईश्वर चर्चा करने के 
प्रमान है । साधारण रूप मे, ये दोनों बातें परस्पर विरोधी प्रतीत 
तीती हैं; किन्तु वास्तविकता यह नहीं है । 3० रह 


|. मेवसवेबर--प्रोटेस्टेप्ट इथिक एण्ड दि स्प्रिट आफ केपिटलिस्म, 
पृ १६६, 5३ 
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ग्रांधी जी व्यावहारिक अय्॑ं-दर्शन में विश्वास करते हैं, सतुलित 
धर्म-दर्शन में आस्था रखते है, मानवतावादी समाज-दर्शन को उचित 
समझते हैं। उनका मत है कि मनुष्य की न्यूबतम आवश्यकताओं की 
पूति करना समाज का धर्म है। यदि व्यक्ति की आधारभूत आवश्य- 
कताओ को पूर्ति नहीं होती है, तो वह आध्यात्म और तत्त्व-मीमासा की 
बातों की ओर ध्यान नहों दे सकता है, भूखा-तंगा रह कर ईश्वर- 
भेक्त नहीं हो सकता है । “गरीबों के लिए रोटी ही आध्यात्म है। 
उत्र करोड़ों भूखों को आप और किसी तरह प्रभावित नहीं कर 
सकते । कोई दूसरी बात उनको आकपित नहीं कर सकती ।' हाँ, 
आप उनके पास भोजन लेकर जाइए, तो आपको ही अपना ईश्वर 
समन्न लेंगे। वे कोई और विचार कर ही नही सकते ।/” अभावों 
से पीड़ित व्यक्ति ईश्वर-द्रोही और धर्मे-द्रोही हो जाता है। यदि 
“हम उनसे ईश्वर की वात करेंगे तो वे आपको और मुझे राक्षस 
बेनाएगे । अगर वे किसी ईश्वर को पहचानते हैं, तो उसके बारे में 
उनकी कल्पना यही हो सकती है कि वह लोगों को आतंकित करने 
वाला, दण्ड देने वाला, एक निर्देय अत्याचारी है।* 

अतः गांधो जी समाज में धर्म-पालन के लिए किसी सीमा त्तक 
बे को अनिवार्य तत्त्व स्वीकार करते हैं। इसलिए उन्होने- 
'दरिदनारायण' की अवधारणा को अपने घामिक चिन्तन में प्रमुख 
पर दिया। उन्होंने कहा कि संसार में दीन-ढुखियों के हृदय मे 
ये निवास होता है। अतः प्रत्येक घामिक व्यक्ति को इनकी 
*. गांधी-यंग इप्डिया, पृ० ५, २७ 
३ वो 
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पहुंचा है कि आधिक नीतिशाह्म के निर्माण में थर्मं ददुठ 
प्रभावशाली कारक होता है । उसका मत है कि आधुनिक पूँजीवाई 
प्रोटेस्टेण्ट पर्म के प्रमुस प्रभाव से उत्पन्न हुआ है तया इसी 
भात्मा पूर्णतय. प्रोटेस्‍्टेष्टयादी है ।? ट्िन्दुस्तान की आधिक अप्रगरति 
के लिए हिन्दू और बौद्ध पर्म की पारलोकिक विचारधारा को प्रमुत 
माना है। 
इसी प्रकार उमने अम्य देशों की आयिक सरचना भोर उनके 
धर्मों में सम्बन्ध स्थापित क्रिया है । 

भारत के प्राचीन समाजयास्तियों ने अर्य को घर्मं के अधीद 
ही रसा है । उनके विचार के अनुसार मानव व्यक्तित्व के विकास 
और समाज के निर्माण के लिए धर्म, अं, काम के समय की 
आवशयकता है। 

गांधी जी ने अर्य और धर्म के वेज्नानिक सम्बन्ध को अनूमवे 
किया है--वह धर्म और अ्य॑ को अन्योश्रित मानते हैं । 

२० अर्थ और धर्म-पालन 

गांधी जी एक ओर यह कहते हैं कि सुई की नोक से ऊद का 
निकल जाना सम्भव है, किन्तु धनवान का ईश्वर के निकट पहुँचता 
सम्भव नही है; और दूसरी ओर कहते हैं कि गरीबों के पात 
ईश्वर का सन्देश ले जाना कुत्ते के सामने ईश्वर चर्चा करते के 
समान है| साधारण रूप में, ये दोनों बातें परस्पर विरोधी अतीत है 
होती हैं; किन्तु वास्तविकता यह नहीं है । 25. 
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इमं और बर्थ श्श्३ 
गरवी जी व्यावहारिक जर्थ-दर्शत में विश्वास करते हैं, सतुलित 
मेदर्णन में आस्या रखते हैं, मानवतावादी समाज-दर्शत को उचित 
खत हैं । उनका मल है कि मनुष्य की न्यूनतम आवश्यकताओं की 
विकखा समाज का धर्म है। यदि व्यक्ति की आधारभूत आवश्य- 
गो शोपृत्ति नहीं होती है, तो वह आध्यात्म और त्त्त्व-मीमांता की 
तों थे ओर प्याव नहीं दे सकता है, भूखा-्वगा रह कर ईश्वर- 
5 हो सकता है। “गरीबों के लिए रोटी ही आध्यात्म है । 
१ड़ें भूद्रों को बाप और किसी तरह प्रभावित नहीं कर 
जे शेई दुश्री बात उनको आाकपित्त नहीं कर सकती ॥! हाँ, 
१ डे पात भोजन लेकर जाइए, तो आपको ही अपना ईश्वर 
परऐे। वे कोई और विचार कर ही नहीं सकते ।'४ अभावीं 
लि थक इवर-द्रोही और धर्म-द्रोही हो जाता है। यदि 
लिप घर की बात करेंगे तो वे आपको और मुझे राक्षस 
'। बगर वे किसी ईएवर को पहचानते हैं, तो उसके बारे में 
“करना यही हो! सकती है कि वह लोगों को आतंकित करने 
“देते वाला, एक निर्देय अत्याचारी है ।””? 
फेप्नो डो क्षमाज में घर्म-पालन के लिए किसी सौमा तक 
जा तत्त्व स्वीकार करते हैं । इसलिए उन्होंने-- 
“दपब' को अवधारणा को अपने धार्मिक चिन्तन में प्रमुछ् 
रा कहोंदे कहा कि संसार में दीत-दुल्षियों के हृदय में 
२ दीवा है । अतः प्रत्येक घामिक व्यक्ति को उनके 
हा एंडया, पृ० ४, २७ 
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पहुँचा है कि आथिक नीतिशास्त्र के निर्माण में घर्म बहुत 
प्रभावशाली कारक होता है । उसका मत है कि आधुनिक पूंजीवाद 
प्रोटेस्टेण्ट धर्म के प्रमुख प्रभाव से उत्पन्न हुआ है तथा इसकी 
आत्मा पूर्रातय: प्रोटेस्टेण्टवादी है ।! हिन्दुस्तान की आधिक अप्रग्ति 
के लिए हिन्दू और वौद्ध धर्म की पारलौकिक विचारधारा को प्रमुख 
माना है । 
इसी प्रकार उसने अन्य देशों की आथिक संरचना भौर उनके 
धर्मों में सम्बन्ध स्थापित किया है । 
भारत के प्राचीन समाजशास्त्रियों ने अर्य को धर्म के अधीन 
ही रखा है। उनके विचार के अनुसार मानव व्यक्तित्व के विडास 
जोर समाज के निर्माण के लिए-धर्म, अथ्थ, काम के समत्वय की 
आवश्यकता है। 
गांघों जी ने अर्य और धर्म के वेज्ञानिक सम्बन्ध को अनुभव 
किया है--वह धर्म और अर्थ को अन्योश्रित मानते हैं। 
२० अर्थ और घमं-पालन 
गांधी जी एक ओर यह कहते हैं कि सुई की नोक से ऊदक़ां 
निकल जाना सम्भव है, किन्तु धनवान का ईश्वर के तिकट पहुँचता 
सम्भव नही है; और दूसरी ओर कहते हैं कि गरीबों के पात 
ईश्वर का सन्देश ले जाना कुत्ते के सामने ईश्वर चर्चा करने है , 
समान है । साधारण रूप मे, ये दोनों बातें परस्पर विरोधी अतीत * 
द्ोती हैं; किन्तु वास्तविकता यह नहीं है । कपल शक 
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# | [| 
उतना ही सच्चे सुख को अनुभव करेया तथा मानव-सेवा की ओ 
प्रग्सर होगा और जो जितनी अधिक सेवा करेगा, वह उतना $ 
अधिक ईश्वर के निकट पहुँचेगा। 


अतः * प्रत्येक व्यक्ति को अधिक-से-अधिक अपरिग्रह करन 
चाहिए, आवश्यकता से अधिक घन-संग्रह नहीं करना चाहिए; 
पसर्थवादी श्रवृत्ति से परिचलित होना चाहिए । 


इस प्रकार गांधी जो की धर्म की अवधारणा में धर्म और अर्थ 
का उचित समन्वय है, वास्तविक सन्तुलन है--अर्थ, धर्म का सहायक 
है और धर्म थर्थ का परिप्कारक है; अर्थ का अभाव ईश्वर के प्रति 


अनास्था उत्न्न कर देता है और धर्म का अभाव अर्थ को विष का 
हप दे देता है 


३. अर्थ-व्यवस्था की मूल बृत्ति और घर्मं 


गांधी जी का विचार है कि आधुनिक युग में अवास्तविक या 
मिथ्या धर्म का प्रसार अधिक हो गया है, पाखण्ड की वृद्धि हो 
गई हूँ। प्रत्येक धर्म के अनुयायी अधिकांशतः धर्म के वाह्य रूप को 
ही यथार्थ धर्म मान कर चल रहे हैं, साम्प्रदायिक दुराग्रहो को 
ईीवर-आराधना समझ रहे हैं औौर धर्म के आधारभूत तत्त्वनीति 
के परित्याय कर चुके हैं। कुछ लोग इस पासखण्ड को देखकर धर्म 
हे ही प्रत्ति विमुख हो उठे हैं । 
'पाखण्ड के प्रसार, नास्तिकता के विकास तथा नीति के 
परित्याग से आज का मनुष्य निपट स्वार्थी मनोवृत्ति का हो गया 
है, अपने वास्तविक कर्तव्य को भूल गया है। उसने जीवन का 
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पहुँचा है करती चाहिए-यही सबसे बड़ी ईश्वर-आराथनता है। “मं 
प्रभावाप्त ईश्वर के सिवा, जो लाखों मूक जनो के हृदय में निवास करता 
प्रोटेरहै और किसी ईश्वर को नहीं मानता । वे उसे नहीं पहचानते, १९ 
भआन मै पहचानता हूँ | और मैं उस ईश्वर को जो सत्य या ,उस उत्तम 
” की जो ईश्वर है इन लाखों लोगों की सेवा द्वारा ही पूजा 
करता हूँ !” 5 
जय गांधी जी यह व्यक्त करते हैं कि न्यूनतम अर्थ-व्यवस्था के 
अभाव में धर्म-पालन सम्भव नहीं है, तो इसका आशय यह नहीं 
है कि वह व्यक्ति को आध्यात्मिकता से भौतिकता की ओर उन्मूंतर 
करते है । वस्तुत: वह घन को एक सीमा के आगे एक दोष मावते 
हैं--भौतिक सुख-सुविधाएं किसी सीमा तक आवश्यक अवष्य हैं। 
किन्तु आगे वे सहायक होने की अपेक्षा वाघक होती हैं; मनुष्स को 
स्वार्थी, अनेतिक और अधर्मी बना देती है । जर्थ-सम्रह के मोह में: 
फसा हुआ व्यक्ति उचित-अनुचित का निर्णय त्याग देता है, पाए- 
पुण्य का विचार छोड़ देता है | संसार के समस्त धनवान दूपरों को - 
कष्ट देकर, दूसरों का हिस्सा छीन कर, अनीति को पकड़ कर ही 
धनवान हुए हैं । के 
गांधी जी कहते है कि इस पृथ्वी पर ईश्वर ने सबकी उचित 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए वस्तुएं उत्पन्न की है! यदि बी 
लोग बन या वस्तुओं का अनावश्यक संग्रह न करें, तो किसी को ह॒ 
कोई अभाव न हो । ३0 
गांधी जी के अनुसार सच्चा धर्म त्याग और अपदियह. मै है।- 
जो व्यक्ति जितना अधिक भोग और: परिग्रह से मुक्त होगा, ईई. क्‍ 
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उचित उपायों का अनुसरण कर रहा है, एक-दूसरे को कष्ट पहुँचा 
रहा है। इस प्रकार की अर्थे-ब्यवस्था सदा राष्ट्र के लिए हानिप्रद 
होती है--इससे घनी थोड़े लोग हो पाते हैं और दुखियो गरीबों को 
पश्या बहुत अधिक हो जाती हैं। घनी विलासिता में फस कर 
अपना पतन करते हैं प्रौर गरीब धनी बन कर सुख भोगने की 
जालसा में असामाजिक उपायों का अनुसरण करने लगते हैं, जिससे 
पमाज की शान्ति भंग होती है और व्यापक रूप में अधर्म और 
अनीति का प्रसार होता हैं, सुख का अन्त होता है। गाधी जी 
कहते हैं कि आधुतिक भ्रन्यायपूर्ण और अनेतिक अर्थ-व्यवस्था के 
कारण ही ससार में भुखमरी, वेकारी, मानसिक अश्यान्ति, संघर्ष, 
पुद्ध आदि व्याधियों का आधिक्य है । 


इसका तात्पर्य है कि गांधी जी के अनुसार, यदि मनुष्यों के 
आषरण में नेतिक घामिक स्तर और मूल्यों का ह्ास होता है, तो 
आविक-्यवस्था का संतुलन भग होता है, उसका विघटन और 
विनाश होता हैं और अन्ततः अधिकाश को दुःख प्राप्त होता है, 
और यदि अर्थ-व्यवस्था असन्तुलित होती है, तो अधर्म और अनीति 
पा प्रसार होना भी अनिवाय होता है। इसीलिए गांधी जी एक 
ओर आथिक विपमता दूर करने को कहते हैं, 'दरिद्रवारायथ” की 
सेवा करने को कहते हैं और दूसरी ओर आध्यात्मिक और नैतिक 
पूत्यों पर निष्ठा रखने पर भी जोर देते है और स्वार्थीवृत्ति को 
सवागकर परार्थी वृत्ति के विकास करने को भी अनिवार्य मानते हैं । 
भाधुनिक आधिक संकट के निदान और समाधान का यही उनका 
उिड्ान्त है। 
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वरम सझय मौउिक्ता, भोग सन-सद्रद्द वता लिया है । सुल का अय 
हैवते गारीरिक सुस्त, स्वए.पैसे का सु निया जाता है। ऐसा 
सुस्त ध्राप्प करने के लिए नीति के नियम भंग होते हों तो इसकी 
स्थाश परवाह नहों की जाती है ।” इतना ही नहीं, इन भ्रश्ति 
सो्यों ने पयने सवार्यों की पूति के लिए स्वार्यी अर्य॑-व्यवस्या कां 
विकास इर निया है तथा इसी के अनुरूप अर्य॑श्ासत्र की रचता 
करके तयाकबित वेशानिक समर्यन प्रदान कर दिया है । आधुनिक 
अर स्त्र ने मनुष्य को पैसा बढोरने झा बस्तर बना दिया है और 
और स्लेद्र सद्ानुश्रृति आदि सामाजिक सम्बन्धों की पूर्ण उपेश्ञा कर 
ही है। 'लोकिक नियम बनाने वाले कहते हैं कि पारस्परिक स्नेह 
सहानुभूति तो एक आकस्मिक वस्तु है, और इस प्रकार ही 
आवना मनुष्य की साधारण प्रकृति की गति में वाघा पहुंचाने वाती 
मानो जानी चाहिए, परन्तु लोभ ओर आगे बड़ने वाली इच्छा 
सदा बने रहने वाली वृत्तियां हैं । इसलिए आकत्मिक वस्तु से दूर 
रख कर मनुष्य को पैसा बटोरने को मशीन मानते हुए केवल इठी 
बात पर विचार करना चाहिए कि किस प्रकार के श्रम और कित 
प्रकार के लेन-देन के रोजगार से पादमी अधिक-से-अधिक पते 
एकत्र कर सकता है।”! इस अर्ंश्वास्त्र के अनुसार जिसके 
पास जितना अधिक घन है, वह उतना ही सुखी मात्रा जाता है। 
कलतः समाज में स्नेह, सहानुश्गुति और नीति की उदेक्षा करे 
मनुष्य अधिक-से-अधिक घन एकत्र करके सुखी बनने के लिए 
आतुर हो रहा है, मानवीय भावना को उपेक्षा करके अनुचित- 
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धर्म और अर्थ १५७ 
उचित उपायों का अनुसरण कर रहा है, एक-दूसरे को कष्ट पहुँचा 
रहा है। इस प्रकार की अर्थ-व्यवस्था सदा राष्ट्र के लिए हानिप्रद 
होती है-इससे पनी थोड़े लोग हो पाते हैं और दुखियों गरीबों की 
पस्या बहुत अधिक हो जाती है। धनी विलासिता में फस कर 
अपना पतन करते हैं भौर गरीब घनी बन कर सुख भोगने को 
जालसा में अस्ामाजिक उपायों का अनुसरण करने लगते हैं, जिससे 
पैमाज को धान्ति भग होती है और व्यापक रूप में अधर्म और 
अनीति का प्रसार होता हैं, सुख का अन्त होता है। गांधी जी 
क्ते हैं कि आधुनिक प्रन्यायपूर्ण और अनैतिक अर्थं-व्यवस्था के 
शरण ही सार में भुखमरी, वेकारी, मानसिक अशान्ति, सर्प, 
पैड आदि व्याधियों का आधिव्य हद 


झलक तातयं है कि गांधी जी के अनुसार, यदि मनुष्यों के 
आषरण मे नंतिक धामिक स्तर और मूल्यों का हास होता है, तो 
आधिक-ज्यवस्था का खतुलन भग होता है, उसका विघटन और 
जिनाधव होता है और अन्तत. अधिकाश को दु.ख प्राप्त होता है, 
और रदि अथ॑-ब्यवस्था असन्तुलित होती है, तो अधर्म और अनीति 
$ा ध्रमार होना भी अनिवार्य होता है। इसीलिए गाघी जी एक 
शेर आधिर विषमता दूर करने को कहते हैं, 'दरिद्रनारायण” को 
. ऐैग करने को कहते हैं और दूसरी ओर आध्यात्मिक और नैतिक 
पृर्यो पर निष्ठा रखने पर भो जोर देते है और स्वार्धवृत्ति को 
दापकर परापों दूत्ति के विकास करने को भी अनिवायं मानते हैं । 
पाशूनिक आापिक सकट के निदान और समाधान क| यही उनका 


पथ 


जेड्ान्त है । 
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गांधी : धार्मिक सह-अस्तिख्व का सिद्धान्त 
न्‍ १. प्रारस्निक 


घर्मं मानव-संस्कृति महान्‌ उपलब्धि है, और सम्प्रदाय उसकी 
गहित परिणति है। धर्म ने निरुद्वेश्य आदिम मनुष्य को लक्ष्य 
प्रदान किय।, निराशा में आशा का संचार किया, संगठन और 
सहयोग के लिए प्रेरित किया, पशुता और बर्वरता से ऊंचे उठाया; 
और, सम्पदाय ने निराशानभग्नाशा का प्रसार किया, समाज को 
रक्तरजित युद्ध दिए, आसुरी वृत्तियों को जाग्रता किया, मनुजता 
के मुख पर कालिख पोती, मनुष्य को पतनोनन्‍्मुख वनाया। भ्रोटेस्टेण्ट 
और कंथोलिक, सिया और सुन्नी, यहूदी और ईसाई, हिन्दू और 
मुसलमान परस्पर धर्म के नाम पर सघर्षरत हुए, एक-दूसरे के 
उन्मूलन के लिए विफल प्रयल करते रहे तथा समाज में अशान्ति, 
अव्यवस्था और आतंक का राज्य फैलाते रहे। सम्प्रदायों की 
हव्वादिता, दुराग्रह, आउडम्बर, पाखण्ड, दुराचार, स्वार्थपरता ने ही 
मूलत: जीवन के महान्‌ उदात्त तत्त्व घ॒र्मे के प्रति घृणा या 
उदासीनता का भाव उत्पन्न किया, सदु-असद्‌ की सीमा रेखाओं 
पर आक्रमण किया, नेतिक-अनैतिक के भाव-बोघ को विस्मृत कराया 


१६० गांधी : बर्म और धरम 


नहीं होता । ठीक इसी तरह से सच्चे नीतिशास्त्र को अगर व 
किसी काम का है तो. साय-ही-साथ अच्छा अर्थध्रात्त्र भी होन 
चाहिए । जो अर्थश्ञास्त्र धन की पूजा सिखाता है और कमजे 
को चूस कर बलवान को धन सग्रह करने में समर्य बनाता है व| 
झूठा और मनठुस विनान है । वह तो मानों मृत्यु का सन्देशवाहः 
हूँ । इसके विपरीत सच्चा अर्थप्रास्त्र सामाजिक न्याय का पक्ष केत 
है, सबकी कमजोर-से-कमजोर तक की-समान रूप स्ले भलाई 
करता हैं और शालीन जीवन के लिए अनिवार्य होता है। 
अग्रेज विचारक विलफ्ेड वेलक इसी आशय का मत व्यक्त करते 
हैं: 'इसके ( वर्तमान अर्थ व्यवस्था ) प्रवर्तक मानवीय ओर 
आध्यात्मिक मूल्यों की सारी अटकल खो बैठें, यद्यपि वह ईसाई धर्म 
का नाम लेते रहें और और कहते रहें कि उनकी समृद्धि ईखरीय 
रूपों का चिन्ह हैं । सच तो यह है कि अर्थशास्त्र के धर्म तथा 
नीति से सम्बन्ध विच्छेद के लिए अपराधी रहे, और यह एक ऐसी 
प्रक्रिया है जो अब भी चल रही है और उस समय तक चलती 
रहेगी जब तक एक आध्यात्मिक जागृति नही होती या वो फ्रिरि 
आध्यात्मिक हास के कारण सम्यता ही नहीं बैठ प्राती । डेवमाक 
के समाजश्यास्त्री डा* विडियकसे आज की अर्थ-व्यवस्था को पूर्णपतवः 
स्वार्थवादी और हिंसक मानते हैं और इसके सुघार के लिए सच्चे 
न्याय और सच्ची नैतिकता के मूल्यों की प्रतिष्ठा का सुझाव देते हैं । 
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गांधी : धार्मिक सह-अस्तित्व का मिद्धान्त 
३. प्रारम्भिक 


धर्म मानव-सस्कृति महान्‌ उपलब्धि है, और सम्प्रदाय उसकी 
गलत परिणति है। धर्म ने निरदेश्य आदिम मनुष्य को सध्य 
प्रदान किया, निराशा में आशा का संचार किया, संगठन और 
सहयोग के लिए प्रेरित किया, पशुता और बर्द रठा से ऊने उठाया, 
और, सस्पदाय ने निराशा-मग्नाशा का प्रसार झिया, समाज को 
रक्तरडित युद्ध दिए, जासुरी यूत्तियों को जाग्रता किया, मनुझता 
$ मुछ पर काजिस पोती, मनुष्य को पतनोन्‍्मूण बवाया। प्रोटेस्टेप्ट 
और कंपोलिक, सिया औए सुप्री, यहूदी और ईसाई, हिन्दू भोर 
मुस्तमान परस्पर धर्म के नाम पर सपर्षरत हुए, एडन्दूसरे के 
झूबूसन के सिए बिफल प्ररत्त करते रहे तपा समाज भें अशान्ति, 
अध्यशशया और घातक का राम्य फेराते रहे। सम्प्शयों बी 
हृष्दादिता, दुशग्रह, भाश्म्यर, रापष्ड, दुपदार, स्ापरएडा ने हो 
बुबप, छोइन के महान्‌ उदास तत्व धर्म के प्रढ़ि पृषा या 
पउरद्यमोजता वा भाद सहप्न झिया, सद-झखइ ढो मोदा रेसाओ 
दर आवझप हिया, नेतिझ-बनेतिक के भाव-दोए को दिलमुत फताझा 
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नहीं होता । ठीक इसी तरह से सच्चे नीतिशास्त्र को अपर कह 
किसी काम का है तो. साथ-ही-साथ अच्छा अर्थशास्त्र भी होश; 
चाहिए । जो अर्थशास्त्र धन की पूजा सिखाता है और कमगरेर' 
को चूस कर बलवान को धन संग्रह करने में समर्थ बनाता है हें 
झूठा और मनहूस विज्ञान है। वह तो मानो मृत्यु का सदेशाहर 
है । इसके विपरीत सच्चा अर्थशास्त्र सामाजिक न्याय का पक्ष बैग 
हैं, सबकी कमजोर-से-कमजोर तक की-समान रूप मे मत 
करता हैं और शालीन जीवन के लिए अविवार्य होगा है। 
अग्रेज विचारक विलफ्रेड वेलक इसी आशय का मंत्र धअष्का 
हैं: 'इसके ( वर्तमान अर्थ व्यवस्था ) अवर्तक मानवीय 
आध्यात्मिक मूल्यों की सारी अटकल खो बैठें, यद्यपि वह वाई ६ 
का नाम लेते रहें और और कहते रहें कि उनकी समृद्धि इुऐ 
हूपो का चिन्ह हैं। सच तो यह है कि अयंशास्त्र के परम कक 
नीति से सम्बन्ध विच्छेद के लिए अपराधी रहे, और यह एक हे 
प्रक्रिया है जो अब भी चल रही है और उस समय तक परी 
रहेगी जब तक एक आध्यात्मिक जागृति नहीं होती गा वो मिं 
आध्यात्मिक ह्ास के कारण सम्यता ही नहीं बंठ पाती ।* सता 
के समाजश्ञास्थरी डा० विडियकूसे आज की प्र्य-व्यवस्था को रत 
स्वार्थवादी और द्विसक मानते हैं और इसके सुधार के लिए ६ है 
न्याय और सच्ची नैतिकता के मूल्यों की प्रतिष्ठा का सुझाव दी है 
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गांधी : धार्मिक सह-अस्तिल का सिद्धान्त 
१, प्रारम्भिक 


धर्म मानव-संस्कृति महान्‌ उपलब्धि है, और सम्प्रदाय उसकी 
गहित परिणति है। धर्म मे निरुद्देश्य आदिम मनुष्य को लक्ष्य 
प्रदान किया, निराशा में आशा का संचार किया, संगठन और 
सहयोग के लिए प्रेरित किया, पशुता और वर्बरता से ऊचे उठाया; 
और, सम्थदाय ने निराशा-मग्ताशा का प्रसार किया, समाज को 
रक्तरजित युद्ध दिए, आशमुरी वृत्तियों को जाग्रता किया, मनुजता 
के मुख पर कालिख पोती, मनुष्य को पतनोन्मृख बवाया। प्रोटेस्टेप्ट 
और कैधोलिक, सिया और सुन्नी, यहूदी और ईसाई, हिन्दू और 
मुसलमान परस्पर धर्म के. नाम पर संघर्षस्त हुए, एक-दूसरे के 
उन्मूलन के लिए विफल प्रयत्व करते रहे तथा समाज में अश्ान्ति, 
अव्यवस्था और आतक का राज्य फैलाते रहे। सम्प्रदायों की 
हठवाद्दिता, दुराग्रह, आडम्बर, पाखण्ड, दुयाचार, स्वार्धपरता ने ही 
मूलत: जीवन के महात्‌ उदात्त तत्व घर्मं के प्रति घृणा या 
उदासोनता का भाव उत्पन्न किया, सदु-असद्‌ की सोमा रेखाओं 
पर आक्रमण किया, नैतिक-अनैतिक के भाव-वोघ को विस्मृत फराया 
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है । प्रत्येक पर्म और ब्यक्ति का आदसे या साब्य ईखिर 
बूर्षता है। कोई व्यक्ति या धर्म यूर्ण या नितान्त निर्दोप के 
नहीं हो सकता है; ढिन्‍्तु धर्म या व्यक्ति का यह कर्तंव्य है| 
इस पूएंता के आदर्श की ओर सदा बढ़ता रहे-यही परम कतेः 
है । इस पवित्र कर्तव्य के पालन के लिए और उद्देश्य की पूर्ति 
लिए दुसरे धर्मों के प्रति 'समभाव' रखना हो पड़ेगा । 

गांधी जी के इस सिद्धान्त का यह आशय नही है हि दूत 
धर्मो' के प्रति समनाव या सहिष्णुता का भाव रखते समन है 
उतके दोषों पर दृष्टिपात न करें या उनको भी आदरनाव र 
ग्रहण करें या हम अपनी निर्णायक बुद्धि का दमन कर दें । दूर 
धर्म हो या अपना धर्म हो. उनके दोपों या डुर्बलताओं के अति 
सजग अवश्य रहना चाहिये, किन्तु दुसरे घर्मों के दोपों की विदा 
नही करनी चाहिए । जो उचित श्रतीत हो उसे स्वीकार कर लेगा 
चाहिए, और जो अनुचित हो, उसे छोड़ देवा चाहिए | दूधरे घ्मं 
की निन्‍दा या दोप-दर्शन से इसलिये भी बचता चाहिए, कयो़ि 
यह आवश्यक नहीं है कि आलोचक प्रत्येक अवस्था में सही हो। 
सम्भव है, वह ज्ञान की सीमा या अन्ञान के कारण ही हिंदी 
घर्म के किसी गुण को दोष समझ रहा हो। यहां पर बहुअल 
उठ सकता है कि व्यक्ति के प्रास सतू-असत्‌ के निर्णय की कत्तौदी 
क्या है ? इस सम्बन्ध में गांधी जी शुद्ध हृदय, निर्मल आत्मा और 
संतुलित बुद्धि से काम लेने को कहते हैं । यांधी जी ने स्वयं विभिन्न 
घर्मो का निकद से परिचय प्राप्त किया था। उनमें जो अच्दी ढरवे 
थी, उसकी सदा मुक्तकक से सदाहना करते थे, भौर नो 





एरमिक सह-अस्तित्व का' सिद्धान्त श्द्रश्‌ 
एें उनकी बुद्धि को उपयुक्त और उचित नही प्रतीत हुई, उनसे 
मी सहमृत्‌ नहीं हुए.। उसका जो परिप्रेक्ष्य हिन्दू धर्म के सम्बन्ध 
उे था, वही परिप्रेक्ष्य अन्य धर्मो के सम्बन्ध में रहा | वह मुसलमानों 
है धर्म-युदों या कट्ठस्ता तथा ईसाइयों की सर्वोपरिता या साम्प्रदायिक 
परंध्ों से असहमत थे और हिन्दू धर्म के पाखण्डों और साम्प्रदायिक 
मतभेदों को भी कभी उचित नहीं मानते थे । 
5, गरांघी,जी की घामिक सहिष्णुता या समभावना के अन्तर्गत 
अमंपरिवर्तन के लिये कोई स्पान नहीं । यदि किसी व्यक्ति को 
विभिष्न धर्मों का अनुशीलन करने पर किसी अन्य धर्म में अपने 
घम की अपेक्षा अधिक ग्रुण दृष्टिगोचर होते हैं, तो उसे धर्म- 
पस्ितेन करके दूसरे धर्म को ग्रहण करने की आवश्यकता नही 
है। संसार के धर्मों के आधारभूत तत्त्व समान हैं । अपने घर्म के 
इन तत्तों को आत्मसात, करके कोई व्यक्ति ऊँचे उठ सकता है 
और ऐसा कोई धर्म नहीं है, जिसमें अनेक लोग अपना धर्म पालन 
« रुरते हुए ऊँचे न उठे हों। अतः स्वर परित्याग करके दूसरे 
,ध्मे को ग्रहण करने की कोई आवश्यकता नहीं है। उसका सच्चा 
.कत्तब्य' यह है कि वह स्वधमे का त्याग न करे, बल्कि अपने 
; परम का परिवर्तन करे अर्थात्‌ अपने घर्म के दोषों को हुए करे 
. और अपना स्वयं अधिक-से-अधिक नैतिक उत्पान करे । घुद्ध 
, अमे वो सदा प्राह्मऔर पवित्र होता है; किन्तु उसे सामाजिक 
' परिस्पतियों से उत्पन्न अनेक अवांछनोय वस्तुएं ढक लेती हैं- । 
, उच्चे घाभिक व्यक्ति का कर्तव्य है कि धर्म और अघम के विश्लेपण 
“की क्षमता स्वयं में उत्पन्न करें। जो ग्राह्म है उसे अंगीकार करे, 
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धरम दूसरे धर्म 'को दोपपूर्ण समझकर सुधारने का प्रयत्न करेगा, 
तो स्वभावतः संघर्ष की सम्भावना होगी ॥ अतः सुधार की अपेक्षा 
संसार के अन्य धर्मो' को शुद्ध हृदय से समझने की कोशिश करनी 
चाहिए। अन्य धर्मो' के ग्रन्थों का आदरपूर्वक भनुशीलन करना 
चाहिए। अनुशीलन में छाब्दों को नहीं पकड़ना चाहिए, अपितु 
उनमें भावों पर घ्यान देना चाहिए । वह कहते हैं; शब्द जीवन 
का नाश करते हैं, जब कि उनके पीछे रहा हुआ अथथे ओर भावना 
जीवन देती है। -.- «०० ईश्वरीय ज्ञान पुस्तकों से उधार नहीं 
मिलता है, अपितु उसे अपने भीतर अनुभव करना पड़ता है ।” 
यदि इस दृष्टि से दूसरे धर्मों! का परिचय प्राप्त किया जाएगा, 
तो सभी धर्मो' मे शाश्वत तत्त्व प्राप्त होगे और उन धर्मो' के प्रति 
आदरभाव स्वतः उत्पन्न होगा | यदि सत्य और अहिंसा की कसोटी 
पर अन्य धर्मो' में दोष परिलक्षित हों, तो उस धर्म के प्रति 
अनादर भाव नहीं होना चाहिए; क्योंकि गुणों के साथ दोप तो 
सभी धर्मो' मे होते है । अतः अन्य धर्मो' के गुणों को प्रहण कर 
लेना चाहिए ओर दोषों को छोड़ देना चाहिए । जब अन्य धर्मो' का, 
उसके गुणों के लिए, आदर किया जाएगा, तो दूसरे धर्म भी हमारे 
परम का आदर करेंगे। वह कहते हैं कि अन्य धर्मो' या धर्म ग्रन्यों 
के परिचय से स्वधर्म को समझने में सहायता लेनी चाहिए, और 
जीवन-दृष्टि विश्ञाल बनाना चाहिए । उन्होने लिखा है कि "अन्य 
धर्मो' के ग्रन्थों की सहायता से मैं हिन्दू-झास्त्रो के अनेक समन्न मे न 
भाने वाले अंध, अधिक स्पप्ट समझ सकता हूँ।/ उनका अनुभव 
है कि जो अपने धर्म को भली प्रकार समझेगा शौर उसके अनुसार 
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मेरा तो इतना व्यापक धर्म हैं कि वह ईसाइयों का-प्लीमाउव- 
आतृ-सप के सदस्य तक का--और कटटर-से-कट्टर मुतलमान का भी 
विरोध नहीं करता । इस धर्म का आधार अत्यन्त व्यापक धद्विप्यृता 
दे। मैं किसी को उप्की कट्टरता के लिए बुरा-मता नहीं कहता; 
ययोंक्ति मैं उन्हें उनके अपने दृष्टिकोण से देखने की कोशिश करता 
हूँ ।” वंचारिक समाज-शास्तर ($०८ं०0०8५ ० ४7०७7८०६४८) के 
व्यास्याता जम्ंन विद्वान काल मेह नाइम किसी विघार के अध्ययन 
की तटस्थ पद्धति को ही वैज्ञानिक मानते हैं और इसे ही वह 
परिष्रेध्य (2८४७८४४०) कहते हैं । मेह नाइम वंचारिक क्षेत्र में 
तटस्थता और सहिष्णुता को युग की अनिवार्य आवश्यकता मानते 
है। गांधी जी धामिक विचारों के क्षेत्र में इसी वैज्ञानिक पत्र 
के निर्माण की बात कहते हैं। इसमें सह-अस्तित्व का सिद्धान्त 
स्वभावतः आ जाता है और धर्म-परिवर्तत की मान्यता का कोई 
स्थान नहीं रहता है । 
३. सह-अस्तित्व कैसे ? 

जव सैद्धान्तिक रूप में यह स्वीकार कर लिया जाता है कि 
समाज की शान्ति और व्यवस्था तथाव्यक्ति के विकास और कल्याण 
के लिए धार्मिक सह-अस्तित्व का सिद्धान्त आवश्यक है, वो दूसरा 
प्रश्न यह उठता है कि समाज में इस सिद्धान्त का पालन कैते हो? 
इस सम्बन्ध में गांधी जी का विचार है कि कोई धर्म या सम्प्रदाय 
इुसरे घ॒र्मो' या सम्प्दायों के सुधारने का प्रयत्न न करें। “मनुष्य 
ऐ आचरण के यह सुन्दर नियम हैं: दूसरों के काजी न बनो, 
हीं तो दुसरे तुम्हारे काजी बनेंगे ।” आशय स्पष्ट है कि यदि एक 
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परम दूसरे धर्म को दोपपूर्ण समझकर सुधारने का प्रयत्व करेगा, 
तो स्वभावतः संघर्ष की सम्भावना होगी । अतः सुधार की अपेक्षा 
संसार के अन्य धर्मो' को शुद्ध हृदय से समझने की कोशिश करनी 
चाहिए। अन्य धर्मो' के ग्रन्थों का आदरपूर्वक अनुशीलन करना 
चाहिए। अनुशीलन में झब्दों को नहीं पकड़ना चाहिए, अपितु 
उनमें भावों पर घ्यान देना चाहिए | वह कहते हैं; शब्द जीवन 
का नाश करते हैं, जब कि उनके पीछे रहा हुआ अर्थ और भावना 
जीवन देती है। -.-«-«-- ईश्वरीय ज्ञान पुस्तकों से उधार नहीं 
मिलता है, अपितु उसे अपने भीतर अनुभव करना पड़ता है ।” 
यदि इस दृष्टि से दूसरे धर्मों. का परिचय प्राप्त किया जाएगा, 
तो सभी धर्मो' में शाश्वत तत्त्व प्राप्त होगे और उत धर्मो' के प्रति 
आदरभाव स्वतः उत्पन्न होगा | यदि सत्य और अहिसा की कसोटी 
पर अन्य धर्मो' में दोष परिलक्षित हों, तो उस घममम के प्रति 
अनादर भाव नहीं होना चाहिए; क्योंकि गुणों के साथ दोष तो 
सभी धर्मों में होते हैं। अतः अन्य धर्मों के गुणों को ग्रहण कर 
लेना चाहिए और दोषों को छोड़ देना चाहिए । जब अन्य धर्मो' का, 
उसके गुणों के लिए, आदर किया जाएगा, तो दूसरे धर्म भी हमारे 
धर्म का आदर करेंगे। वह कहते हैं कि अन्य धर्मो' या धर्म ग्रन्थों 
के परिचय से स्वधर्म को समझने में सहायता लेनी चाहिए, और 
जीवन-दृष्टि विशाल वनाना चाहिए । उन्होंने लिखा है कि “अन्य 
धर्मो' के प्रन्‍्यों की सहायता से मैं हिन्दू-शास्त्रों के अनेक समझ मे न 
प्राने वाले अंश, अधिक स्पष्ट समझ सकता हूँ।” उनका अनुभव 
है कि जो अपने धर्म को भलो प्रकार समझेगा घोर उसके अनुसार 
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आचरण करेगा, तया भ्रन्य धर्मो' के सदृतत्त्तों से परिचित होगा, 
तो उसका धर्म संकीर्ण न होकर मानवतावादी होगा; क्योंकि विर्क 
के समस्त धर्मो' की मूलभावना समान ही अनुभव होगी और 
अपना धर्म अन्य धर्मों से आधारभूत रूप में भिन्न नहीं 
प्रतीत होगा । 

गांधी जी यह अनुभव करते हैं कि सारा धामिझ विवाद 
आराधना को बाह्य पद्धतियों को लेकर होता है । धर्म की बाह्य 
पद्धतियों में अधिकांशत: पाखण्डों, अंधविश्वासों, मिस्या धारपाओं 
का बहुत अधिक समावेश हो गया है। अधिकांध परम 
बाह्य घामिक उपकरणों को ही वास्तविक धर्म समझ रहे हैं। अतः 
आवश्यकता इस बात की भी है कि प्रत्येक धर्म अपने-अपने 
आधारभूत सिद्धान्तों पर अधिक जोर दे, उपासवा-पदतियों पर 
नहीं । कोई धर्म द्विसा, घृणा, अनीति के प्रसार का आदेश नहीं देता 
है; किन्तु जब धर्म अपने को बाह्य आपारों तक सीमित कर 
देता है, वो अवीति आदि दुर्गुण धर्म के नाम पर प्रसारित होते 
सगते हैं, जो धामिक सहिष्णुता पौर सह-अस्तित्व के सिद्धान्त कै 
लिए बाधाएं प्रस्तुत कर देते हैं।॥ इन वाधाओं के दूर करने का 
एक मात्र उपाय है कि प्रत्येक धर्म में नैतिक मूल्यों की पुतः मतिष्या 
दो, वियका सदय सम्पूर्ण मानवता की सेवा करना हो । परपेक पर्म 
मानवता को रोवा और प्रेम की बात अवश्य करता है; स््थृ 
।यतहार में वह मानदता को सडुबित परिभाषा करते लगता है । 
बह सनुस्य की परिधि में उसो को मानते हूँ, जो उसके धर्म डा 
बनुवापी दोठा है। इमोडिए प्रम्य घर्मव्नतस्बियों के श्र 
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असहिष्णुता का व्यवहार होता है । अतः आवश्यकता इस बात की 
है कि प्रत्येक धर्म की नैतिकता सार्वभौमिक हो,मानवता विश्वव्यापी 
हो और प्रेम सम्पूर्ण प्राणिमात्र के प्रति हो । 


४- धामिक सह-अस्तित्व और स्वधर्म 

हे ग्रांधी जी के घामिक सह-अस्तित्व के सिद्धान्त का यह आशय 
बेल्कुल्न नहीं है कि इस सिद्धान्त को मानने वाला अपने धर्म को 
अन्य धर्मों की अपेक्षा हीन समझे और उसकी उपेक्षा करे। यह 
सिद्धान्त केवल इस बात का बोध कराता है कि सभी धर्म अपूर्ण 
हैं और उस प्रकार हमारा धर्म भी अपूर्ण है; समस्त धर्मों में 
कुछ-न-कुछ दोष हैं ओर हमारा धर्म भी दोषों से मुक्त नहीं है; 
समस्त धर्मो' न्यूनाधिक रूप से उदात्त तत्त्व है और हमारा धर्म भी 
इनसे युक्त है । वस्तुतः सह-अस्तित्व का सिद्धान्त एक प्लोर स्वघर्म 
के प्रति भक्ति रखने के लिए कहता है, और दूसरी ओर उसके 
दोषों या अभावों को अनुभव करने के लिए भी प्रेरित करता है। 
जब यह सिद्धान्त अपने धर्म के साथ अन्य धर्मो' से भी परिचित 
होने के लिए कहता है, तो यह धर्मानुशीलन में विज्ञान की 
तुलनात्मक पद्धति (0०ग्राएआ9४ए८ 7८४7०५) का अनुसरण 
चाहता है । तुलनात्मक पद्धति प्रायः समस्त समाज-विज्ञानों मे 
प्रयोग की जातो है । ई० ए० फ्रीमेन ने अपनी पुस्तक 'कम्परेडिव 
पालिटिव्स' (तुलनात्मक राजनीति) में लिखा है कि अध्ययन की 
तुलनात्मक पद्धति की प्रतिष्ठा हमारे युग की महानूतम बौद्धिक 
उपलब्धियों में है । फ्रांसोसी समाजश्चास्त्री ईमाइल डुरखीम आदि 
भी तुलनात्मक पद्धति की महत्ता स्वीकार करते हैं । 
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तुलनात्मक पद्धति से पाठकों को यह श्रम नहीं होना चाहिए 
कि इसमें किसी को छोटा-बड़ा सिद्ध किया जाता है। वस्तृतः, विद्यान 
के अन्तर्गत तुलनात्मक पद्धति में किन्‍्हीं दो विपयों का अध्ययन 
नितान्‍्त तटस्थ भाव तथा पूर्वाग्रह-रहित होकर क्रिया जाता है तथा 
उतकी समानताओं और गुण-दोषों का विश्लेषण किया जाता है। 
गांधी जी विज्ञान की मूल भावना से पूर्ण परिचित हैं । वह तदस्पता 
के तथ्य के बड़ी सुन्दर उपमा से व्यक्त करते हैं,-“जंसे एक वफादार 
पति को अपनी वफादारी कायम रखने के लिए दूसरी स्त्रियों को 
अपनी पत्नी से घटिया समझने की जरूरत नही होती, ठीक उसी 
तरह किसी धर्म के अनुयायी को यह जरूरत नहीं होती कि वह 
परे धर्मो' को अपने धर्म से घटिया समझे । जैसे अपनी पली के 
पति वफादारी का यह अर्थ नहीं होता है कि हम उसकी भश्रुटियों 
क्री तरफ से आंख मूंद लें, इसी तरह अपने धर्म के प्रति बफादारी 
का यह भर्थ नहीं होता कि उस धर्म की गरुटियों की तरफ हम 
न्‍न्धे हो जाए ।/* 

४. धामिक सह-अस्तित्व और अन्य विचारफ 

गांधी जी की 'सर्वे धर्म-्समभाव” या घामिक सह-अस्तित्व री 
वघारणा आज के युग की मांय है । उनकी इस मास्यता से विश्व 
; अधिकाश्ष प्रबुद्ध विचारक सहमत प्रतीत द्वोते हैँ । सामाजिक 
मैंत के आचार्य श्री चेग्एस० मेक्ेम्जी मे 'लस्दत स्कूल आफ 
फनामिक्स और वालिटिवस! में भाषण देते हुए कहा था, “सामान्य 
स्कर्पे स्वरूप यही यहां जा सकता है कि हम किसी घर्म को 
शो नहीं कह सकते, अबबा विख्व-््यापक द्वोने योग्य सहीं वहां 
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जा सकता; परन्तु * विभिन्न घामिक अथवा अधाभिक प्रवृत्तियों मे 
सुधार लाया जा सकता है।......... इन धर्मों में से प्रत्येक का 
पद्वेश्य अपने सिद्धाल्तों में से परम्परागत तत्त्व का उन्मूलन करना 
ही होना चाहिए और उन भूल तत्त्वों को मान्यता दी जानी चाहिए 
जो सत्य, शिव, और सुन्दरं की भांति शाश्वत हों।” मेकेस्जी या 
अनुभव, करते है कि विभिन्न धर्मों का अस्तित्व रहना चाहिए 
तथा उनमें परस्पर विरोध या सघधर्ष भी नहीं होना चाहिए 
इसके लिए वह गांधी जी की भांति उपाय बताते है कि सब घर 
अपनी कट्टूरता से मुक्त हों, ओर आधारभुत शाश्वत मूल्यों व 
प्रधानता दें । डा० पिटरिम स्रोरोकिन का मत है कि विश्व व 
शान्ति और व्यवस्था के लिए किसी विश्व-ब्यापी नए धर्म 
प्रचलित करने की आवश्यकता नहीं है, अपितु पहले से चले आ 
वाले विभिन्न धर्मों की कुछ गौण वातों में परिवर्तन किया जाए 
जिससे परस्पर सहयोग करते हुए मानवता की सेवा कर सके 
“जिस प्रकार भिन्न-भिन्न भाषाएं होती है और विभिन्न शब्दों तः 
मुहावरों के द्वारा वे एक ही उद्देश्य की पूति करती हैं, उसी प्रक 
मानवता के लिए अनेक धर्म भाषाए' हो सकती हैं ।' 'रिलीज 
सोसाइटी एण्ड इण्डिविजुअल' (धर्म, समाज और व्यक्ति) नाम 
पुस्तक के लेखक जे० मिल्टन इब्जर ने पर्याप्त शोघ के पश्द 
यह मिष्कर्प निकाला है कि धर्म समाज के लिए अत्यन्त आवश्य 
है; किन्तु वर्तमान धर्मों के स्वरूप समकालीन परिस्थितियों 
अनुरूप नहीं हैं; अत. इस बात को भी आवश्यकता है कि विरि 
धर्मो' में परस्पर सामज्जस्य स्थापित करने के लिए आधार' 
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ध्िद्धास्त सोनें जाएं। योगिराज अरविर्द ने अपनी 'कर्मेयोगी' 
गमक पुस्तक में ऐसे धामिक जीवन को श्रेय माना है, जो 
असह्ठिष्युता मे मुक्त होता हुआ भी श्रद्धा और उत्साह से मरा 
[आ हों, जो एक मात्र ब्रक्ष में मटल विखास रखते के कारण 
मे के सभी रूपों को स्वीकार करता ह्दो। 
गांधी जी ने केवल समत्या पर विवार दी नहीं किया, अपितु 

सके समाधान के लिए व्यावद्वारिक योजना भी रसी, और केवल 
जना भ्रस्तुत करके ही सन्तोष नहीं किया, बल्कि योजना को 
गवद्वारिफ रूप भी दिया। उन्होंने भारतवर्ष में अपने धामिक 
ह-भह्तित्व के सिद्धान्त के सम्बन्ध में अपने आश््मों में सफल 
ग्ेय किए । उनके आश्रमों में विभिन्न धर्मो' के लोग अपने-अपने 
पर पूर्ण निष्ठा रखते हुए पूर्ण सहयोग और सदुभावता के 
य एक स्थान पर रहते थे, उनकी प्रार्यना-सम्राओं में विभिन्न 
*' के लोग सम्मिलित होते थे । भक्त एण्ड्र,ज, जेग्सी० कुमारप्पा, 
कुमारी अम्रृत कौर आदि ज॑से ईसाई, अब्दुल गपफ़ार सां, 
गाना आजाद जैसे मुसलमान तथा अन्य अनेक वोद, जैन, पारसी 
विलम्बी उनकी नीति के पूर्ण समर्थक और प्रचारक रहे। 
न्‍्त्रता संग्राम में देश के विभिन्न धर्मावलस्बी सदृुभावता और 
गैंग से परस्पर एक सूत्र में आबद्ध हुए यह ग्रांघी जी के 
क सह-अस्तित्व के सिद्धान्त की व्यवहारिकता का प्रमाय है। 
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